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द्वारा रचित 
हूँ स्वतन्त्र निश्वल निष्काम । ज्ञाता द्रष्टा आतमरास ॥टेक॥ 


[१] 
में वह हू लो हैं भगवान , जो मैं हू वह हैं मगवान । 
अन्तर यही ऊपरी जान , वे विराग यहाँ राग विवान ॥ 


[२] 
मम स्वरूप है सिद्ध समान , अमित शक्ति सुख ज्ञान निधान । 
किन्तु आशवश खोया ज्ञान , बना मिखारो निपट अजान | 


[३ | 
सुख दुख दाता कोई न आन , मोह रास रुप दुख की खान । 
नित॒को निज परको पर जान , फिर दुखका नहिं लेश निदान ॥ 


[9४] 
जिन शिव ईश्वर ब्रह्मा राम , विष्णु घुद्ध हरि जिसके नाम । 
राग त्यामि पहुँच निजधाम , श्राकुलताका फिर क्‍या काम ॥| 


[४ | 
होता स्वयं जगत परिणाम , में जगका करता क्या काम । 


दूर हटो परकृत परिणाम , सहलानन्द” रहूँ अमिराम ॥ 
के श्रद्िंसा परमो धर्म छ 


समयसार प्रवचन एकादश भाग 


घधाधिका रकी गत ३० गाथाणम यह सिद्ध किया गया ् कि वंध 
का कोरण बाह्मवस्तु अथवा बाह्य वातावरण नहीं है। किन्तु अपने आपमें 
जो राग छ्वेष मोह विभाव होता वह वधक्रा कारण हैं | इस घातको जीवन 
मरण सुख हुःख आदिक फर्मोद्यसे बताकर भी सिद्ध किया है। अब इसके 
बाद यह शका होना साधा रण जनोंको प्राकृतिक है कि क्‍या बाह्य पदार्थ 
कोई दूसरा बघका फारण नहीं है। ऐसी शका उपस्थित होने पर यह 
समावान दिया जा रहो है कि बाह्य वस्तु दूसरी कोई बंधका कारण नहीं है 
इप्तगें रंच शका नहीं है । 

बत्थु पडुच ज॑ं पुण अज्मवसाणं तु होइ जीवाण । 

ण॒य वत्थुदी य बधो अज्मबसाणेण बधोत्यि ॥२६५॥ 

परमार्थ, निश्वय ओर व्यवहार बन्ध-- जीवोंके अध्यवसान पर 
चस्तुका आश्रय करके होते हैं । पर बस्तुसे बंध नहीं होता । बंध अध्यच- 
सानसे ही होता है । भेया ! प्रथम तो बध यह है कि शआत्माके सामान्य 
भावमें विशेष भाषका वंवन्ा सो यह तो वस्तुका स्वभाव है। जितनेईिभी 
पदार्थ हैं उन सब पदार्थोमं उनका परिणमन होता है ओर बह परिणमन 
अपने समयमें तादात्म्यरूपसे रहता है ओर बादमें विलीन हो जाता है । 
वह बंध तो बस्तुका प्राकृतिक तत्त्व है। अब उत्त ही परिणमन्नोंमें जो 
परिणमसन आत्माके स्वभावके अनुरूप नहीं है; स्वभाव्से घिपरीत हे ऐसे 
परिणमनोंका इस आत्मप्रदेशमें आना यह प्रकृत बंधन है निश्चयसे तथा 
इस आत्माके निश्चय वधका निमित्त पाकर नवीन जो पौद्गलिक फर्म है 
उनका आना ओर बँधना यह है व्यवद्दारसे बध | 

पराश्रयतापूर्वक अ्रध्यवसानका निर्माण-- उस बधके कारणभूत 
आत्माके जो अध्यवसान हुए हैं उत्त अध्यवसानॉमे ऐसा निर्माण है कि 
किसी न किसी पर वस्तुका विकल्प करके ही ये अध्यवसान होते हैं । 
किसी से कद्दा जाय कि तुम राग तो करो मगर किसी पर बस्तुका ध्यान न 
रखो, तो फिसी पर बस्तुका ध्यान किए बिन्ता राग हो ही नहीं सकता | 
परवस्तुका आश्रय किए बिना राग हो जाय तो उस रागका स्वरूप-क्या ९ 
क्या हुआ वहां ? रागमें तो किसी वस्तु विषयक रनेह होता है न्मोर कोई 
घस्तु इसने उपयोगमें ली नहों तो ' राग क्‍या हुआ ) यावन्‌ मात्र अप्यव- 
सान द्ोता है। वह घर बदाथोका झाश्रय फरके होता है, इस कारण यह 


२ समयसार प्रवचन एफ्राइशतम भाग 


भ्रम ने फरना हि परघस्त ने मुमे ज्ाधा पे | परशरर्तु तो मेरे वंघनमें 
आश्रयभूत 0, बघन तो सेरा भरे परिणामसे ह। प्रध्ययसान दी बधका 
फारण हूँ | वायबस्तु फोर भी सबका कारण नहीं हैं । याह्य वस्तु तो बंधे 
फारणफा कारण ऐ | 

झन्नर्वाद्य उपविषरिश +-+ यधका करण है अध्यवसान और 
अन्ययसानका बाद हैछु ) हाश्रयभून चाय पदार्थ । बाए पदार्थ तो मात्र 
बबके कारगाफा फारण चनपर चरितार्थ दो जाते हैं अर्थात्‌ इससे झधिफ 
बापप्रस्तुफा और कुछ उपयोग नहीं है । गे बाह्मरत विषयभून हुआ | 
बयक्ा कारण तो मेरा रागमभाव है । इस कारण बात पस्तुका अतिपेष तो 
किया है) परन्तु चूंकि अभ्ययसान होने पर याहाउस्तुझा स्याग करके भी 
ब्रायविपयक्ष परिणामोका विफल्प है तो बढ़ा राग तो चत्ष सकता हैं; न 
तनिफट हो सामने, किन्तु ग्यालम्रें उपय गरम आडेगा तो रास चत्पन्न हो 
सकता हैं। इस कारण चरणानुयोग पद्धतिसे बाह्य वम्तुचोंका तो त्थाग 
फरना ठीक हीं हैं, पर यह भी ध्यान र॒वना कि मेरा अद्वित रने गल्ता 
मेरा राग माव हे) रागभाव मेरा स्वभाष नही है; वह विक्तत भात्र है, उससे 
घिविक मेरा चेतन्यमात्र स्वमाव है। सो स्वभावका आश्रय करके रागपरि- 
णामसे उपेक्षा करना है । 

मानसिक पराश्नयताकी भी त्याज्यदा-- रागको चद्दितरूप माने 
तो इस जीवको चरणानुयोगरी पद्धतिसे बाह्य चस्तुका त्याग करने के 
बाद उसे अवसर उत्तम भिलता है । पुष्पदाल अपनी रूत्री छोड़कर पत्ते 
ग? विरक्त हों गए फिए भी वियोगमे स्त्रीफका चिंतन किया। तो वाद्य 
व्याग तो किया पर आश्रय न छूटा। वाह्य पस्तु सामने ही हो तब ही 
झ्ाश्रय हो) ऐसा नहीं है | वाह्यवस्तु देखी हो! सुनी है, अनुभवी हुई हो 
वे सच झाश्रयभूत हो सकी हैं तो जब तक उनका शल्य नहीं गया तय 
तक उनके झ्ञानका उदय नहीं हुआ । जब्र वारिसेण मुनिराजने उपाय करके 
बह घटना घनायी फि अपने छोडे हुए घर भी गए, बडे बेभव ओर शृद्वार 
फे बीच पुष्पडाल फो दिखा दिया। तब पुष्पठालफी समझें आया-- 
थोह' यद्द मद्दापुरुष ऐसे बैभवका त्यागकर झआत्मसाधन्ा फर रहे है तो 


किक 


में एक फानी स्त्रका ख्याल करके अपना साधुपन विगःड़.र॒द्ा हू । ज्ञानका 


उदय हुआ) आश्रय सिटा। हैः 
7 5 बन्धके मूल छेतुकी उपेक्षा-- सो भेया ! जब यह दृष्टि द्वोत्ती है कि 

घ्राह्म वस्तु ही मुझे चाध रशे है तो वाह्य बस्तुका त्याग करके भी ज्ञानका 

उदय नहीं हो पाता है और जद्दा यह ध्यान है कि मेरा बंधन तो मेरा 


गाथ। २६४५ 


स्नेहभाष है तो उतकी उपेक्षाके यंत्नमे बाह्य घस्ठुका भी त्याग हीता है 
ओर शन्तरमें रागादिक भावोका भी परिद्दार होता है। यहा सिद्धान्त 
रूपमें बात रखी गयी है कि अध्यवसाय ही वंधका कारण है और बाह्य 
वस्तु तो बंबके कारणभूत 'ध्यवसानका हँतु दो जाय) निमित्त हो जाय 
इतने ही मात्रसे चरितार्थ हो जाता है। खहा ठत्त्व यह कहा जा रहा 
कि बाह्य बस्तु बन्धका फार"श नहीं, पर चरणालुनोगमसें यह ही बात कहो 
जायेगी तो वाद्य वस्तुके त्यागकी मुख्यतास कही जाणेगी ओर अध्यात्म- 
शास्त्रमें यह वात कही जा रही है तो अध्यचसानका हेतुपता सिद्ध करने 
के लिए कही जा रही है। तभी तो चरिता» शव” दिया है कि बाह्य वस्तु 
ब॒न्धके कारणका कारण वन करके चरितार्थ हो जाता हे | 

चरिताथतां व भश्नोत्तर-- चरिताथका ७ थ है अपत्ता काम समाप्त 
कर देना, अपना प्रयोजन खत्म कर लेना ६५ सिद्ध हो गया सब उसका 
जितना मात्र प्रयोजन है । इतनी वात सुनकर शका होती है; तो फिर बाह्य 
वस्तुका निषेध क्‍यों दिया जाता है ? इस गाथामें जोर इस बात पर दिया 
कि हम अध्यवसानका प्रतिपेध करे ब अध्यवसान रहित जो न्तिज 
ज्ञायकस्वरूप है उसका आश्रय करे । इतनी बात समभानेके लिए बाह्य 
वस्तु वधका कारण नहीं है यह कहा गया है। तच शका होती हैं कि जब 
बाह्य वस्त ववफा कारण नहीं है तो उसका निषेध क्‍यों कराया जाता है; 
फिर तो घरमें रहो, जो चाहे करो) अपने स्वभ्नावका आश्रय लो, रागभावष 
दूर फरो, निर्धाण पायी । फिर बाह्य वस्त॒के निषेधकी पक्रिया क्‍यो है ? 
उत्तर देते हैं कि अध्यवसानप्प निपेधके लिए । ' 

क्‍ घाद्य बस्तुके त्यागका प्रयोजन-- अध्यवसानका आश्रयभूत है बाह्य 
वस्‍्त्‌। क्‍्यांकि बाह्य वस्तुका आश्रय किए बिना अध्यवसान अपने स्वरूप 
को नहीं पा सकता । कौनसा परिणाम ऐसा है फि जिसमें परवस्त 
घ्यानमें न ही कोर रान हो जाय ? बाह्यवस्तका आश्रय किए बित्ता अध्य- 
वसान द्वोता ही नहीं है | जेसे सम्राममें कोई घीर पुरुष उत्साहसे भरकर 
यही तो कह्टेगा कि से आज बीर पुतन्नकी जननी पुप्रकों मारु गा; पर 
कोई क्‍या ऐसा भी कहता है फिज्ञाज तो में गंकर लड़केको मारूँगा ? 
बांभफे कोई जलद़का दी नहीं होता है। तो उसका आश्रय केसे करेगा 
जेसे लोग मजाफमें औषधि बताते दें ना; क्‍यों पडित जी कि घुंचाकी 
फोपल, भ्राकाशकी छाल पीसकर खा पी लो, ठीफ हो जायेगा। तो घुधा 
में कोपल और 'आकाशमे छाल होती है क्‍या? नहीं। पअध्यवसान 
जितना होगा घह किसी परषस्तका आश्रय करके होगा | 
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निराश्रय अध्यवसासका अभाव-- जेसे सप्राममें कहा कि में आज 
वोर जननी पुत्रको मारूगा ऐसा तो अध्यवसान होता हैं क्‍योंकि वीर 
जननीका पुत्र हुआ करता है। पर यदि वाह्य वस्त॒क| भ्राश्रय किए बिना 
भी यह अध्यवसान हो जाय तो ऐसा मी अध्यवसान होना चाहिए, क्या 
कि आज में ब/मके पुत्रको मारूगा ? क्‍यों नहीं होता है कि कोई बामके 
पुत्र नहीं होता है। आश्रयभूनका सदूभाव नहीं है तो वह वध फेसे हो - 
जायेगा ! शअ्रध्ययसान आमश्रयरदित ट्वोकर होता ही नहीं है। इस कारण 
अध्यत्सानका आश्रयभूत जो बाह्य षस्त है उसका अत्यन्त प्रतिषेघ किया 
गया है । बाह्य वस्त॒वोका संन्यास करते हुए अपने आपमें ऐसा भाव रखो 
कि वाह्मचस्तुका त्याग तो अध्यवसानके आश्रयसे हटानेके लिए था, सो 
अब इस सनसे वाह्य र्थका चिंतन भी न करना चादहिए | यह बात सुगम- 
तया तब होती है जब समस्त परवस्त॒वोंसे, परभावोंसे विविक्त शुद्ध चेतन्य- 
मात्र अपने आपके सतके कारण जो स्वय इसका स्वरूप है तन्मान्न अपने 
आपका आश्रय हो तो रागादिक अध्यवस।नका त्याग सुगम है । 
शुद्ध र॒म्य तत्त्वके ज्ञानकी आवश्यकता--जीषको फोई न फोई रसने 
का साधन चाहिए। जेसे बच्चेको खिलाँना चाहिए। यदि उसका घने है 
निजी खिलोना नहीं है तो बह किसी दूसरेके खिलौनेकों पेलकर रोचेगा । 
उसे उसका खिलौना मिक्ष जाय तो दूसरेके खिल्ौनेफे लिए उसका रोना 
समाप्त दो जायेगा । इस जीवको भी अपने स्वरूपका वोध दो और उस , 
स्परूपमें स्थित करनेका जो अलौकिक सद्दज भानन्द्‌ जगता है उसका 
यथायोग्य अनुभमवन हो तो इस अन्लुभवर्के बाद फिर बाहरी समागम, 
इन्द्रियविषय ये सब उसे असार जचते हैं। तो दोनों चीजें चलते रहना 
चाहिए; बाह्य वस्तुका भी परिद्दार और अन्तरमें अपने आपका जो केबल- 
स्वरूप है अर्थात्‌ अपने ही सत्वके कारण अपने झापका जो लक्षण हैं 
उप्तका भी ज्ञान, उसकी उन्मुखता ये दोनों कतव्य ध्यानमें रहने चाहियें । 
निजपरिचय बिना शान्तिकी अगति-- भेया ! यदि केवल बाह्य 

है ओर अन्तरसें अपने झापके उस ल्क्ष्यका 
; करके मुमे; जाना कटद्दा है। फिस ओर रमना है; 


परिचय नहीं है कि त्या ै 
है? इस वातका पता नहीं होता है तो; द्वाक्षाकि वाह्य बस्त॒के 


कया करना 
त्यागर्में इस बातका पता द्दोनिका सुगम अवसर मिलता है, पर न मिला, 


हो ज्ञान यदि बाह्य वस्त॒फा त्याग करके तो अब क॒द्दा करे £ ऐसा सार्ग न 
की गति रुक जाती है । अत्त. थाह्म बध्त॒फो अध्यवसान्का 


मिल्नेसे उस 
आश्रयभूत सममो | साक्षात्‌ बाधक तो मेरे लिश मेरा अध्यवसान है। 


बसतुके त्यागका द्वी ध्यान 


गाथा २९९५ 


मेंरा स्वरूप तो शुभ अशुभ भावसे रहित केषल चेतन्यसात्र है, ज्ञाताद्रष्ट 
रहता इसकी शुद्ध प्रकृति हैं. ऐसा जानकर अपने आपकी ओर एन्‍्मुख 
होना, परवस्तुवोंसे विमुख होता मनसे भी चिंतन छोड़ना, ये सब चरणा- 
मुगोग और अपने आपकी उन्मुखता ये दोनों पालनके योग्य है । द्वाल्मांकि 
चरणानुयोग केवल बाह्मत्रस्तुके व्यागके लिए नहा कहता॥। बाह्य वस्तु 
आश्रयभूत है सो बाह्य वसस्‍्तुबोंको छोड़ो ओर अन्तरमें भी परिहार करो। 
हेतुके निपेघसे देतुमानका भी लनिपेघ- हे आत्मन्‌ ! अपने अंतः 
स्वभाषमें भी चलो क्योकि आनन्द होगा तो यहांसे ही होगा ओर यहा 
की उन्पुखना करने पर-वाह्य बस्तुओंका घिकल्प भी न रहे ऐसी स्थितिमें 
शाति और आनन्द प्राप्त होता है। यह स्थिति जिस किसी भी क्षण 
मिलती है, दिखती है तो उसके स्मरणके प्रतापसे इस असंयमकी स्थिति 
में भी अथवा सघकी स्थितिसें भी उसे बहुत कुछ अनाकुलता रद्दती है । 
और प्रतीतिकी अपेक्षा तो एक मध्यसरूपसे अलाकुलता तो रहती ही है । 
तो ये बाह्य वस्तु अऋष्यबसानका आश्रयभूत हैं।इस कारण इनका त्याग 
चरणालुयोगमें बताया गया है अथोत्‌ कत्तेव्य है कि हम वाह्य पस्तुका 
परित्याग करें इसलिए ही अध्यवसानके आश्रयभृत बाह्मवस्तुका लिषेध 
किया है। हेत्‌ुका निपेध करनेसे हेतुमानका भी निषेध द्वोता है । 
बाह्ममलत्याग घित्ा अन्तमंलका अत्याग-- भया ! ऐसा किसीके 
भी नहीं होता कि बाह्यका तो परिद्दार न फरे ओर अन्तरका मोद्द दूर हो 
जाय | जेसे दृष्टान्त प्रसिद्ध है कि धानमें जो चावल होता है उस चावल 
का ऊपरीमल छिलका ओर चापलका भीतरी मत्न जो चाषलकी लाई 
जघी लगी हैं, जो कूटने पर पतली धूल रूपसे निकत्न जाता है। तो 
छिलका न निकालें और चावलके भीतरकी लज्ञाईको निकाल दे ऐसा नहीं 
होता हे | उसकी दिवि यह ट्टै कि छिलका द्र ह्दो ओर फिए अन्दरका 
मल भी दूर हो । इसी तरह हमारे बधका कारणभूत जो बिभाव है अथवा 
विभाषके अ्राश्रयभूत जो बाह्मवस्त्‌ है; उस बाह्मतरस्तका परिहार करो और 
अन्तरमल जो विभाष हैं उस फिभावसे रद्दित चेतन्यस्वरूपकी हृष्टि करके 
उस घिभावसे अपनी उपेक्षा बनाएँ, यह बंधके निषेधक्रा उपाय है । 
केवत्न अध्यवसानकी बन्धहेत॒ताका ससर्थन-- फिर इसीका ओर 
समर्थन ऋरते हुए कहते हैं कि बधक फारणके कारणका सद्भाष होने पर 
भी अर्थात बाह्य बात होने पर भी बघका कारण नहीं होता ऐसी भी 
स्थ्रिति होती है | जैसे ईयासमितिसे चलते हुए साधुवोंके परसे दाई कुर्श 
जीवका विघात हो जाय तो ऐसी स्थितिसें चूंकि वहां सावयातव 
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बजे डे 

स्थिति है ओर मम्यवसान परिणाम नहीं है; श्रज्ञान नहीं हैं, ऐसी 
थत्तिमें विधात ह।ने पर भी चह बाह्य वात बबका कारण तो नहीं चना । 
इससे यह जानता कि बाह्य चस्तु बधके कारणका कारण है | इसी कारण 
बाह्य चस्त वधके हेतपनेमें अव्यमिचारी नहीं है शर्थात वाह्म बरत होनेसे 
बघ ही हो, ऐसा नहीं है । प 

अपना कतेच्य-- यह परिणाम वाह्म बम्तका आश्रय छरके चघधका 
कारण बनता है इसलिए बुद्धि प्रवकत जब तक रागकी हमारेमें योग्यता 
हीती है, दसारा कर्तज्म है कि हम उस वाद्य बस्तुका परिहार करे आर 
युवाथ यह जानकर कि यह ध्यध्यवसान भाव मुझे ववनमे डालने बाला 
के कक घुमाने बाला है, यह भेरा स्वभाव नहीं है, इससे मेरा द्विल 
त्तह हे । राग किया तो क्‍या पूरा पडा, शथवा छोई लोगसे श्रग्नी 
पोजीशन की चुद्धि रखी त्तो कया पूरा पढ़ा ? पूरा तो पड़ेगा आत्माका 
वित्लाष शून्य निज ज्ञानप्योतिभान्न रवस्पके अनुभव । इसलिय सच 
प्रयत्न करके अपने स्वभावक्षी ओर उन्‍्युख होना यही शपत्ता कर्तव्य है । 

चधका बाह्य धसरतके साथ पअन्वयव्यतिरेकदा अ>तब-- वधका 
कारण क्या है यह प्रकरण चल रहा है। चवका वास्तविक कारण शअध्य- 
वसान परिणाम है रागद्रेपमोह भाव) किन्‍्त्‌ रागद्रेप मोहका जो निर्माण 
होता हैँ पद किसी न किसी परवस्तुका विपय करते हुए होता है। ऐसे 
कोई रागद्वेघादिक नहीं हैं. जिनमें परचस्तका विषय न् हो और हो जाय । 
तब बह्द तो परचस्तु है जिसका विपय होता है रागद्वेपादिकर्में वह बाह्य 
वस्त्‌ वास्तवमें वधका कारण नहीं है. किनत्‌ बधके कारणफा कारण है 
क्योकि बाह्य वस्तुका रागह्ष भावके साथ अन्वयब्यति रेक नहीं है। बाह्य 
बस्तुके बिना भी वध हो जाता है. और चाह्मवस्त सामने है तव भी चध 
नहीं द्ोता है । इतना तो निश्चित्त है कि बाह्य वस्तका बिघय जब तक यह 
जीव नहीं करता तब तक राग नहीं द्वोी सकता | किन्तु बाह्य बम्त सामने 
न भी हो फिर भी वध ही जाता है | 

बाह्य बस्तके साथ बन्धके अन्वयव्यत्ति रेकके अमावबके उदादरण-- 
जैसे आपका घर मकान ये कहा सामने हैं, फिर भी राग बसाते हुए यहा 
वक्ष रहे हैं । कोई जीव घर गृहस्थीका त्याग करदे। साधु हो जाय फिर 
भी घरका चिंतन रहे तो घर त्याश देने पर भी वध चल रहा है । परका 
छाश्रय जरूर है ) मनमें घरका छुछ ख्याल रहे तो बाह्मबस्त न भी हो तो 
भी वध हैं, वाह्य बस्तू सामने दो तव भी वध है, नही हो ऐसा भी हो जाता 
हैं। जैसे साधु हो गए, उमके सामने परिष्ारव कोण बंठे हैं, दर्शन करने 
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आए हैं, बेठे रहें पर बध सही है। सामने तो हैं वे ही निसित्त जो पहिले 
थे पर वंधन अब नहीं है । और जेसे मुनिराज शैयसमितिसे विहार करते 
चलते जा रहे है; बड़ी साववानीसे, बढ़ें शुद्ध भावसे ओर उसके चलते हुए 
में कोई अचानक झुन्थू जीव गुजर गया; पद तल्ले आ गया, इतना ही 
जाने पर भी मुन्तिके बध तहीं है कणेफि ल उसमें अज्ञानता थी। न उन्माद 
था सावधानीसे चल्ल रहे थे; श्राशय भी निर्मल था; सो बंध नहीं दोता है । 

झाश्रय ओर उपेक्षा-- अध्णबसालका अन्वयव्यतिरेक वाह्मके साथ 
त्हीं है मगर कर्मप्रकतिके साथ है। कर्मप्रक्तिका उदय द्वो वो बहा बंध है, 
न उदय हो तो बहा वंच नहीं 0 इसलिए याह्मयवस्त वधका कारण नहीं है । 
फिर भी बाह्य बस्तका जो त्याग किया जादा हैं बह अध्यवसानके निषेधके 
लिए किया जाता है। न चीज होगी त राग हेप होगा। पर जिस थी जको 
उ ल्न लिया, छुन लिया या झनुभव्में आ गया तो न भी सामने हो तो भी 
वितन करके राम कर सकते च । इस कारण ज्यादा श्रपनेको लगातेका 
कहा यत्त करें, किसका निरोध करें ? अपने आपमें जो सिज शुद्ध चे तन्‍्यू- 
स्वभाव है उसका आश्रय करें झर राखावदिक पिछारोंकी उपेक्षा करें, यह 
यत्त मेरा हितकारी है ओर साथ द्वी साथ चरणातुयोगकी बुद्धिसे भी 
बाह्य बस्तुका त्याग करें । 

.. रुपभाव व विभावका भेद-- ये अध्यद्सान परिणास आत्माके शुद्ध 
पिर्दोष परसात्सतत्त्वसे श्त्यन्त भिन्न हैं, विपरीत हैं; रागादिकका जड़ 
स्वभाव हैं ओर अपने आत्माका चेतन्यस्वभाव है ! रागादिकका यद्यपि 
आत्मामे ही परिशमन होता है फिर सी रागका जो लक्षर है वह अचेत- 
पना है । ज्ञानका जो लक्षण है वह दे तप है । तो सेरा स्वच्ाव चेतपत्ता 
है, अचेतपना नहीं है । जेसे दपणके सामने कोई चीज आ गयी तो दपर 
में उसफा अतिविम्व कलक गया, घह्‌ प्रतिबिम्ध दुसरी चीजकी परिशत्ति 
नहीं है, दर्पणकी परिणत्ति हैं, किन्तु दर शक स्यक्ाव्ते उठी हुई परिशत्ति 
नहीं है । इस कारण ही दर्पणके स्थभावमें और पतंमान एरिएमनसें भेद 
करते जाला ज्ञानी पुरुष भेद करता है। यह भतिदिस्ब दर्षणकी चीज जहीं 
है | दर्पषणकी चीज तो स्वच्छता है। इसी तरह कर्मोद्यक्ा लिमसिद पाकर 
आत्मामें जो रागादिक विकार हुए हैं सो वे विकार आत्माके स्वथावसे 
नहीं हुए ।| वे हुए उपाधिकाका सन्निधाद पाकर । मेरा स्वमाव तो चेतन्य 
स्प्रूप हे इसलिए में चेतन्यरूप त् धश्किररूए तह ह। ऐसा ६४ ह54 
ऊणा ओर समादिक तिदरकोी अहितिरूप सालकरः हेय समझ द.२ ३७ 
तपेक्षा करता ओर रागादिकेका आश्रयभुत जो बाह्य पदार्थ है रस ब 
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परदाथका त्याग करना आदि | इस विधिसे अपना जीवन चले, अपने ज्ञान 
स्वभावका अवलोकन हो । 

प्रवेशके लिये त्याग) तोड़ ओर उपेक्षा-- भेया | शअपने द्वितके लिए 
क्या करना है ? मूलमे तो ज्ञान करता है । यह में श्रात्मा चेतन्यस्वरूप हू, 
इसकी जो धृत्ति होगी वह ज्ञाता द्रष्टा रूप बृत्ति होगी, पर उपाधिका सन्सि- 
धान पाकर रागादिक विकार भी परिणम गए, लेकिन वह रागादिक में 
नहीं हू । मुकमे उपाधिके सन्निधानसे विभाव परिणमन होता है । ऐसा 
जानकर रागादिक भाषोंसे उपेक्षा करे। अपने ज्ञानर्वभावमें अवेश णरे 
आर इस कार्येके लिए बाह्ममे बाह्मवस्त॒ुका त्याग करे। वाह्यवस्तुका त्याग 
फरना वाह्मय वस्तका विकल्प तोड़ना) राशाठिक भावासे उपेक्षा करमा- 
तीनों बातें सहायक हैं | श्ात्माके ज्ञानस्वभाचर्म प्रवेश करनेमें | घ चल वात 
बातसे ज्ञानका आश्रय नहीं होता है। करना होता है, क्रना क्‍या है ? 
यद् ज्ञान और वाह्मयवस्तु का परिहार । 

अनद्भावर्में बन्धकी अद्ेतृता-- इस तरह यहा यह भी सिद्ध हुष्णा 
कि वाह्मपदार्थ जीवफा अतदभाव है। यद्द खास जाननेकी बात है कि जो 
अनतदुभाव है वह वधका कारण नहीं है | ये घडी कागज झादि अलग पढ़ें 
हैं, ये जो पडे हुए हैं थे जीवके द्रव्य नद्दों, जीवके पर्याय नहीं) फिर जीबसे 
जो छत्यन्त जुदे हैं वे वाह्म पदार्थ जीववः बधनके कारण कैसे हो सकते हैं ! 
साक्षात्‌ वधका कारण राग द्वोता है । आप यद्दा थैठे हैं-- किसी चौजको 
देखकर राग हो गया तो पाप बंध गया | चीज बाद्वर है; पास नहीं है, पर 
श्राप बंघ गए। किससे बँध गए ? चीजसे बँघ गए। अपनेमें जो राग 
कल्पनाकी है उससे बेंध गये। योगियोंको इसी ज्ञानके कारण मतिशभ्रम 
नहीं होता | बाह्यवस्त चूँकि जीवका अतदुभूत हैं इसलिए वे वघका कार्श 
नहीं हैं। तब अध्यवसान परिणामने याने रागद्वेप भावने। आत्माके 
विकार ने धन्धन कराया क्‍योंकि यह विकार है जीवका तदूमाव | जीवका 
परिणमम जीवकों वाध सफता है; अजीबका परिणमन अजीषको नहीं 
बाध सकता है। यद्द निश्चयनयसे जीवफा स्वरूप चल रहा है । 

प्रसाणमें स्वतन्त्रता ष निमित्तनेमित्तिकमाष दोनोंका परिशान-- 
जीवका राग परिणमन कर्मोदयके निमित्तसे हुआा ओर बाह्य वस्त जीषके 
रागपरिणमनका शअआआश्रय हुआ | इतने पर भी जीवका कर्ममें ओर बाह्यवस्त्‌ 
में कुछ परिणमन दखल नहीं है ओर करमोका, चाह वस्तका जीवसें इछ 
दखक नहीं है, निमित्तनेमित्तिक भाव है। ऐसी सावधानी है जनसिद्धान्तके 
ह[६ ५,  स्घतन्त्रता भी सुरक्षित रहे झोर निमित्तनेमित्तिक भाव भी परिह्वता 
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रहे । क्या वस्तकी स्वतत्रताका घात करके निरमित्तनमितिककी दृष्टिसे छुछ 
कल्याण कर लेगा यह जीव और क्‍या निमित्तनेमित्तिक भाषका रूएटन 
फरके सर्व क्रियाएँ वस्तुके स्वभाषसे ही द्वोती हैं ऐसा मानकर क्या हम 
विकारोंसे उपेक्षा कर लेंगे ? इस कारण निमित्तसमित्तिक भाव भीक्षात 
रहे और वस्त॒ुकी स्वतत्नता ज्ञात रहे । 

स्वतन्त्रता व नेमित्तिकताके ज्ञानकी साघकता-_ बस्ठुकी स्वतंत्रता 
को परिज्ञान तो हमारे दविदका प्राण है; उसे हम खोकर फहट्दा जायेगे ? 
पर जिससे हमें अलग द्ोना है उसकी पोल जब तक मालूस न पडे तब तक 
हम उससे अलग केसे हों ? अलग होना हैं हमे रागाविकभावोसे । रागा- 
दिक न तो जीबके सवभाधसे उठे हैं और न क्रोधादिक वाह्य बस्तृवोंसे उठे 
मर । कर्मोका निमित्त पाकर आत्मामें रागादिक भाव उठ गए) इसलिए इन 
रागादिकोंका कोई अधिकारी नहीं है। किसको मालिक मानें ? जसे कोई 
लावारिस बच्चा सड़क पर घूम रह्दा हो तो उस लावारिस बच्चेसे किसी 
की ममता नहीं होती है | बह बच्चा बरवाद होता फिरता है इसी तरह रागा- 
दिक भाव लावारिस हैं; खूब पहचान लो | जीवके तो हैं नहीं रागादिक । 
जीवफे स्वमावसे तो उठते नहीं हैं और अचेतनके भी ये रागादिक भाव 
नं हैं, इसलिए इन रागोंका कोई अधिकारी नहीं है । 

»ज्ञानी ओर ज्ञानीकी मान्यता-- अक्लानी मानता है कि में रागका 
स्वामी हू । ज्ञानी जीव मानता है. कि में रागका स्वामी नहीं हू जिनको 
यंथार्थ ज्ञान नहीं है उनके राग होता है ओर उनके बंधन चलता है और 
लिंनको यथार्थ ज्ञान है फिर भी कर्म विपाकके बशसे रागादिक होते हें तो 
भी रागमें राग नहीं है। रागमें एकत्व बुद्ध नहीं है। राग ही में हू ऐसा 
उनके भ्रम नहीं है। में रागरदवित ज्रेकालिक ,अखण्ड एक चतन्यस्वभावसात्र 
हू) ऐसी अपने चेतन्यस्वभाव पर दृष्टि होती है । 

विकरुपका मिथ्यापन-- भेया, यहां यह बतायेंगे कि आत्माका मोह 
रामंहेष बंघका कारण है भोर बह परिणाम, अध्यवसान मिध्यारूप है; 
विपरीत है अथवा असत्य है। असत्य क्सि दृष्टिसे हैं ? जेसा दम सोचते 
हैं बैसा बाहरमें होता नहीं है तो हमारा सोचना भूंठ हुआ। बह सोचने 
' रूप जो परिणमन है बह बरिणमन तो है, पर वह परिणमन अपना काम 
नहीं कर पाता है। मैं लेत्रा खोचू वसा बाहरमें हो जाय/ यह किसी को 
नहुआ,न होगा) इंखनें कुछ न कुछ 'अन्तर पड़ता ही है। किसी ने 
'सोचा कि यह कीस दोसा बाहिए। तो बह कार्स उसी समय तो नहीं 
झेता। दूसरे दिन होता है या कोई बढ़ा समर्थ है तो ९ घंटे बाद हो 
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गया । तो भी उससें दो घटेका अन्तर तो हो गया। फिसीका एक मिन्तट 
बादमें ही काम ही गया । गो वह-एक मिनटका अन्तर तो हो गया | किसी 
का और जल्दी काम हो गया तो भी कुछ समयका अन्तर श्रषश्य पड़ता 
है | क्‍योंकि इच्छाक्ा भाव ओर भोगनेका भाव थे दोनों भाव एक समयमें 
नहीं दोते हैं । | 
इच्छा और भोगका एक साथ योगका अभाव- किसीकी इच्छा हैड 
कि अमुक चीज खानी है तो उस समय वद्‌ चीज कद्दा धरी है ओर लिस 
समय जिस घचीजक्ो खा रहे हें उस समय उस चीजके प्रति यह इच्छा नहीं 
होती है कि वह चीज खानेकों मिल्ले । तो ये दोनों माव एक साथ नहीं द्वो 
सकने हैं । ज्ञानी पुरुष यही तो सोचता है सो उसको बाह्य पदार्थकी इच्छा 
नहीं द्वोती है । क्‍या इच्छा करें ! जब ६च्छा करें तब वह चीज मिलती 
नहीं झोर जब बह चीज मिलती है तो उसकी इच्छा नहीं होती है। फिर 
उस इच्छासे कया लाभ है ? तो इच्छा करना भिश्या हुआ ना; इच्छा 
करनेका काम तो नहीं बना ना, इसी कारण ये समस्त अध्यवसान मिथ्या 
हैं, इख बांतको इस गाथा दिखाते हैं । 
दुक्खिद्सुहिदे जीवे करेमि बघेमि तहत विमोचेमि | 
जा ऐसा मूठ्मर शिरत्थया सा हु दे निच्छा ॥२६६। 
अध्यवसानकी चेकारी-- में दूसरे जीवको दु खी करता हू, सुखी 
फरता हू) वाघता हूं छोड़ता हू, ऐसी जो मोह्ठभरी घुद्धि है बद्द निरथथफ,- 
है, बह क्षोभ है क्योंकि में जेसा सोचू वेसा परपदार्थोर्मे काम नहीं होता 
है । बच्चे के प्रति को न ऐसा नहीं सोचता है कि में इसे खूब सुखी कर दू 
पर उस बच्चेक कोई रोग होता है तव दुखी होता है। यों ही फल्पनाए 
बनाकर दु खी द्वोता है। सारे आरामके साधन, जुटा दो किन्तु उसका 
सल्िन परिणाम है! मलिन भाष है तो उसकी तो भ्रज्ञानफी ही बात बनेगी 
दु खकी द्वी वात बनेगी। तो आपके सुखी सोचने/से,- सुखका' यत्न करने 
से उसको सुख ह्वोगा यद्द वात नहीं है। उदय ही:उसका; अच्छा होगा तो 
वह सुखी द्वोगा | आप उस वच्चेके सुखी करनेके निमित्त धोंगे। 
भेया ! जबसे बच्चा पेंदा हुश्रा, उसे गोदमें लें खिलाएँ, उसकी 
बढ़ी सेवा करें; पढ़ा खाज खब्नार करें, जेसा वह,खात्ता चादे पसी दी 
पूर्ति कर, अनेक अकारसे आप उसकी सेवा करें, तो भव थद्द ब़तलावो , 
कि आपका पुण्य बड़ा है या शआपक बचच्चेका पुर्य बढ़ा है ? बच्चेका 
पुण्य बढ़ा है। तो जिसका पुण्य बढ़ा है; उसकी आप फिकर करें यह 
कितनी उल्टी वात है ? अरे जा पुण्य दीन द्वो, दुःखी हो, दरिद्र हो दसफी 
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किकर करो । जो तुमसे ज्यादा पुण्य वाला हैं उसकी चिता न वर । _ 
परके सुखी दुःखी करनेके परिणामकी वेकारी-- सें दूसरे जीषोंको 
सुखी करता हूँ? यह मिथ्यापरिणाम है क्योंकि सेरे सुखी करनेके यत्नसे 
मेरे सोचनेके कारण दूसरा सुखी नहीं दोता। में दूसरे जीवॉको ठु'खी 
करता हूं) यह सोचना भी मिथ्या है क्योंकि सेरे सोचने के कारण दूसरा 
दुखी नहीं होता है। जेसे पड़ोसमें अनबन हो तो दूसरा पढ़ोसी झपने 
मनेमें ही ईष्योकी बात्त, दूसरेके विन्नाशकी बात सोचता रहता है | पर 
देखंता बह यों है कि में तो ज्योफा त्यों हु ओर जिसका बुरा स चता हूं 
उसका अभ्युदय हो रहा है। एक तो साचने से बुरा होता,नही, दूसरे जो 
किसीका बुरा सोचता है बह दूसरा चाहे सामान्य स्थितिमे क्यों न हो, 
उसे यो लगता हैं कि यह तो बहुत बढ़ गया है | में दूसरे को दु खी करता 
हु) ऐसा परिणाम करना मिथ्या है । व्यर्थ विकल्पोसे तो पश्मपध्यान बनता 
रहता है, केवल कम बध ही हाथ रहता है। कोई बाह्यका कुछ परिणमन 
नहीं करता है॥ है फर्म बाव लेता है, खुद दुःखी होता है। खुद अपनी 
दुर्गति कर लेता है । 
परके बन्धनके झाशयकी व्यर्थता- में दूसरे को बाधता हूं, यह्द 
अध्यवसान करना मिथ्या है। देखिये सीता जी का जीय प्रतीन्द्र बनकर 
रामचन्द्र जी को बांधने आया कि उसमें कम योग पेदा दो जाभ) घर्मसे 
विचल्नित हो जायें, मोक्ष श्रमी न जायें फिर साथ ही साथ मोक्ष जायेंगे । 
बाधनेका बढ़ा यत्न किया, सगर बाघ भी सका क्या ? नहीं बांध सका | 
परंकी मुक्ति करनेके आशयकी व्यथेता- में दूसरेको मुक्ति भेजता 
हु; दूसरेको क्मसे छुड़ाता हू, ऐसा भी कोई सोचे तो वह भिथ्या है । 
दूसरेका कितना ही यत्न फरें उपदेश द्वारा या कुछ शआगम्रद करके, किन्‍्त्‌ 
उसका परिणास यदि षीतरागताका नहीं बनता॥ शुद्ध सम्यसज्ञानका परि- 
णास जहीं उनता तो आप उसे मुक्ति केसे भेज देंगे ? उसका 'छूटना उसके 
ज्ञान भोर घराग्यके कॉरण होगा; तम्हारे सोचने के कारण न होगा। 
परविषयक सर्वबिकक्पोंका सिथ्यापन-- इस कारण में दूसरे को 
दुःखी करता बा करता हूं, बांघता हू, छुड़ाता हू, ऐसा सोचना 
मिथ्या है। जसे कोर कह्टे कि में तो आज झाक शक पृत्न तोड़”गा तो 
। जेसे उसका यद्द कई्टना बाबलापन लगता है इसी प्रकार रह भी बावलापन्त 
है कि में दूसरेको दुःली करता हू) सुखी फरता हूं क्योकि पर के फिये, ये 
परमें फाम नहीं हो सकते है । जसे कि आकाशंसे फूल तोड़ने का फास नहीं 
दो सेइता है। जसे आकाशसे फूल तोड़ने के परिणामसे कोई शथ क्रिया 
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नहों है इसी तरह दूसरेके दुखी सुखी करनेकी। विगाड़की कोई शर्थक्रिया 
नहीं है । इस कारण यह विकल्प करना मिथ्या है। | 
अपना कतंव्य-- भया | तथ क्‍या फरना, अपने आ्रपके सहजशुद्ध 
चतन्यस्व्ररुूपकोी जानकर इसको ही शरण सानकर। इसके दी उन्मुख होकर 
विकहप जालको तोडना। सोह जाल दूर करना झोर अपने सद्दज ज्ञास- 
स्वभावक्रे भ्नतुमबव द्वारा दृप्त द्ोता | 5 
सर्व परकी भरमभ्यता-- सारा जगत्‌ बखेड़ा है, अनित्य है; साया- 
रूप है, परद्रव्य हैं; पिताशीक है। इसकी प्रीति ररनेसे द्वित नहीं होता, 
सुख नही होता । यद भ्रम छोड़ो कि यह मेरी स्त्री है। यह मेरा पुत्र है 
खुद सोच लो । अध्यवसानका भाव उठता है। रागका विकल्प जगता 
ती झापझ्ो सब अच्छा सालूम होता है। अभी देखो--पुरुरोंको स्त्रीका 
रूप अच्छा लगता है भोर सम्भव है कि स्त्रोको पुरुषका रूप भ्रच्छा लगता 
होया। पर न तो पुरुषका रुप अच्छा है। न स्त्रीका रूप अच्छा है | इृड्डी, 
मास, खून, पीप आदिका ही तो यह पिंड है। बाहरी सजावटसे कहीं सर 
तो नहीं मिट ज्ञाता। पर रागभाषफा उदय होता है सो ये बाहरी पदार्थ उसे 
सुद्ावने लगते हैं । वाह्मपदार्थ सुद्दावने नहीं हैं । 
सोन्दर्य का भ्रम-- अच्छा, जरा दिचार करो-- मनुष्योकी इष्टिसे 
चान पूछते हैँ । जेसे कि मनुष्य विकल्प करता हे फि स्त्रीका रूप-अच्छा 
लगता है। पुरुषका रूप नहीं श्रच्छा होता; वाक्ष भी आए) मूं छू भी झाएह- 
नत्गंता होगा पुरुषोंको पुरुषका रूप अच्छा) मगर भर जातियों में 
देखों। तिर्यवूचोमसें गाय चेंल हों तो उनमें से येलरा रूप कितना अच्छा 
लगता हैं ! सिंद और सिंदलीमें सिंदकारूप ग्िंदनीसे अ्रच्छा द्ोता है। 
बहा पुरुषवर्गमें ही अधिक अच्छा रूप मिलेगा। हम ,यह नहीं-कद्द रहे 2; 
कि स्त्रोका रूप खराब होता है। पर कामी लोगोंको यद्ध भ्रम है कि स्त्रीका 
रूप अच्छा होता है। ही 8 
स्द्दितकी प्रेरणा-- अरे भया ! रूप स्याहोता है कहीं हो, पुद्गत 
में रूप, रस) गध, स्पर्श है पर बुद्धिमान पुरुष,बह है कि ऐसे मलिन खोटे 
शरीरकों पाकर कोई पणिनत्र काम फर जाय) घर्मका काम कर,जाय | इस 
मनका ऐसा संदुपयोग करो कि आात्सस्वरूपका शाब हो उसमें।दी कूफनेका 
परिणाम हो, उसमें ही लीनता बने; यददी हमारा क्त॑न्य है । इसीलिए दमः 
भगवानके दर्शन करते हैं कि हे प्रभो ! तुमने ,. करने योग्य-काम किया। 
हम तो अमी तक पापमें डूबे हैं । मेरा कसे उद्धार हो? इतनी वात सीखने 
के लिए इम असुके दर्शन करने धाते हैं। यहि,झर भधिक न मन सके 
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तो इतना तो करें कि अपनी गढती को गह्ती मान लिया करें, यह भी एक 
बढ़ा कार्य है । 
है +2० अनर्थता-- जितने भी ये अध्यवसान होते हैं दे 

परके सम्वन्धमें कुछ परिशमन चाहनेके विकहप होते हें । सो यह सिथ्या 
है। क्‍यों मिथ्या है कि इस विकल्पोंमें जेंसी च हू भरी है उसका सोचना 
तब सही है जब कुछ सोचू' और षह काम हो जाय | हम अनेक प्रकारके 
विकल्प करते ऐ, पर उसका परिणमत्त श्रपने श्राघीन है नहीं । तो विकहप 
अपन्ती श्रथेक्रिया महीं करते, इस फारणसे विकल्प भिथ्या हैं। में दूसरे 
जीवषको दु खी करू, सुखी करू) या बाधू या छुड़ाऊं। जितने भी जो 
अग्यवसान हैं वे आत्माके अनर्थके लिए हैं क्योंकि जिस कालमे विकल्प 
किया उस कालमे आत्माको सतोष नहीं है। तृप्ति नहीं है, शाति नहीं है। 
पल्कि क्षो ही रहता है| सो 'अध्यवसान करते हुएमें तो क्षोभ है। 

अध्यवसानके अर्थक्रियाके अभावका उदाहरणु-- जंसे कोई कहे 
कि में आकाशके पुष्प तोढ़ता हूँ तो यह कहना मूठ है, क्‍योंकि जेसा 
विक्रहप किया तेंसा चहा पदार्थ हैं ही नहीं । इसी तरद्द यहा भी दूसरे जीव 
के सुखी दु खी आदि करने के परिणाम करें, जसा हमने सोचा बेसा वहा 
है हो नहीं, इस कारण केबल्न क्लोभके लिए ही विकल्प हुआ | सो अथैकिया 
नहीं हुई, क्योफि यह पूर्ण नियम है कि श्रत्येक पदार्थ किसी परपदार्थका 
व्यापार नदों करता । विकह्पोंका जो स्वरूप बना है वह इसीौसे बना है 
कि एक पदार्थ दूसरे पदार्थका जसा परिणमन चाहता है चसा द्वोता नहीं 
हे इसीसे विकल्प घनते हैं। अपनी दृष्टि सही घनना चाहिए, हस पर क्या 
गुजरती है भोर हम कहा तक सफल्न हो पाते हैं? यह अपने ज्ञान्फे 
अभ्यास पर निभ॑र है; दृष्टिफी हृढता पर निर्भर है । 

सद्दी ज्ञानकी परसावश्यकता--भभेया ! अम्नत्त अवस्थामें भी यदि 
यह निर्णय बनाए रहें. कि विकल्प जितने हैं वे आत्माके अनर्थके लिए है 
तो यह भी एक प्रकाश है। अ्पन्ता फतज्य तो यह है कि सभी विछल्पोंका 
परिहार कर शुद्ध श्रात्माका आभय करें। इतनी ही सही यह बात्त अ्रत्नत 
अबस्थामे भी समझें जितनी कि छठे सातवें गुणस्थान वाले सममत्ते हैं, 
घातके सह्दी सममतेमें रच भी कसर नहों रखना तो यहां यह सिद्ध किया 
है कि जितने भी विकल्प हैं वह बाहरमे कास न बननेके हैं, इस कारण वे 
अपनी हअथ क्रियाको करने पाले नहीं हैं । अब प्रश्न होता है कि क्‍यों नह 
हैं अपनी थे क्रिया करने वाले ये अध्यवसान ? उत्तर देते हैं कि -- 

झज्मवलाणुणिमित्त जीबा बज्क॑ति फम्मणा जदि हि। 
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अज्मवसाणशिमित्त जीवा वज्कृति १ म्मणा जठि हि | 

मुच्चति मोक्खमरगे ठिदा या ता कि करोसि तुम ॥२६७॥ 

विकल्पोंका मिथ्यापन्-- में दूसरे जौबोंक्रो वाधता हू अथवा 
छुड़ाता हू) ऐसा जो परिणाम किया इसकी अर्थक्तिया क्‍या होनी चाहिए ? 
वूसरा वध जाय या छूट जाय यह तो 5स विकरुपकी अर्थ क्रिया है ना | 
परतु इसने तो अध्यषसान किया कि में दूसरेकों बावता ह और उस 
जीवऊा राग परिणाम होता नहीं तो कटा वंधा वह ? तुम्हारा सोचना 
गत्तत हो गया कि नहीं ? हो गया | यहा यह बतला रहे हे कि विकल्प 
जितने हैं वे सब खाली हैं, रीते हैं; उनका काम नहीं वनता हैं ओर कदा- 
चित्‌ वन भी जाय | जिस समयमे हमने यह परिणाम किया कि में इसको 
वाधू ओर उसी समयमें उसका राग भाव बढ़ा सो वेंघध गया, तो वह भत्ते 
दो बबा, मगर मेरे सोचनेफे कारण बह वँध गया, सो वात नहीं है । 

बिकलपोंके मिथ्यापनका उदाहरण-- जसे आपने अपने बन्चेको 
हुकुम दिया कि वहां 'चल्ले जाबो) दुकानका काम करो) ओर वह आपकी 
चात मानता है, चला गया तो आपके फहनेके कारण वह नहीं चला गया ! 
आपका कहना तिमित्त तो जरूर हुआ किन्तु उसके ही परिणाममे शआाया 
कि भुमके जाना चाहिए सो बद्द चल्ता गया। जेसे कोई विह्डिंग बन रही है, 
उसमें किसी मजदूरसे कट्टो कि यह इंटा ले जाबो) तो वह आपके कहने से 
नहीं ले जाता । उसे स्घय इच्छा है; उसे स्वय यह दिखाना है कि हम इस 
तरहसे फाम करे तो हमें कुछ प्राप्ति होगी । तो अपने आपके परिणामसे 
प्रेरित होकर उसने फाये किया | श्रापका कह्दना तो खाली है अर्थात्‌ जेसा 
आप सोचते दें; जेसा आप कार्य चाहते हैं उस विफल्पकी अर्थक्रिया पर- 
पदार्थमें नहीं होती । 

,. बंध सोक्षका अपने परिणामसे दी अधषितन्नाभाव-- जीव अ्रपने 
परिणाम परको वाधते विषयक बनाए ओर फिर भी दूसरेके रागपरिणाम 
न आये, तो बह वध नहीं सकता, हमने दूसरेको छुड़ानेका भाव क्या 
और उसके बीतराग परिणाम नहीं ञआाता तो बह छूट नहीं रूकता। हमारे 
अ्र्यवसानमें दूसरे तो मेरे झ्राश्रयमात्र रद्दते हैं। चसतुत जीव पने ही 
अध्यवसानसे वंधते हैं भझौर अपने दी वीतराग परिणामसे मुक्त होते' हैं । 
जिसके सराग परिणाम और वीतराग परिणाम हो तो दूसरा उसको 
बावनेका व छुटनेक। विकल्प न भी करे तो भी वह वध जाता है ब छूट 
जाता है | जैसे फोई साधु अपने बीतरागभावसे ज्ञानसुवारसके पानमें 
लग रद्दा है तो वह मुक्त द्वोगा | फोई दूसरा सुक्तिकी बात सोचे तो बह मुक्त 
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हो, ऐसा नहीं है ! 

मिथ्याका अथ स्वार्थक्रियाकारिताफका अभाव-- यहां अर्थक्रिया 
की बात चनत्र रही है। कोई पदार्थ किसी परपदार्थरूप परिणमत्ता नहीं हे । 
कोर पदार्थ किसी परपदाथंमे कुछ करता नहीं है; इस कारण भी यह्ष 
अध्यवसान कि में दूसरेकी सुखी करू) दुखी करू, बांधू, छुड़ाऊं, ये सब 
भिथ्या हैं | मिथ्याका अथ है कि मेरे सोचने से षहां कुछ नहीं होता किन्तु 
मेरे सोचनेसे स्वयमें अपध्यान हुआ। दूसरेका खूब बुरा सोचें, अष्वित 
की बातें सोचे तो मेरे सोचने से वहां कुछ विगाड़ नहीं होता । किन्तु यद्द 

ही बुरा सोचकर अपना अनथ कर लेता हू । ,हम दूसरेको सुखी करने 

की भावना फरते हें तो हमारे सीचनेसे फोई दूसरा सुखी नहीं हो जाता, 
पर मेले दूसरेके सुखकी भावना फरके पुण्य बध कर लिया | 

आश्रय ओर निमित्तमे अन्तर-- भेया ! यहां एक बात खास जानने 
को है | दो तरहके पदार्थ हैं-- १-आअश्रयभूत और र२े-निर्मित्तभूत। इस 
जीबक् सुख दुःख आादिकके परिणुसनम?े फ्स तो निम्ित्त है, मगर बाकी 
जितने भी पदार्थ हैं जो आखों देखे गए हँ--सुने गए हैं. ये सब पदाथ 
आश्रयभृत हैं । तो ज्ञोग क्‍या करते हैं कि आश्रयभूत पदार्थको निमिष्त 
कह कर यह दिखा देते हैं क्रि देखों-निमिन्त तो जुटा, पर फाम तो नहीं 
हुआ, इसलिए निमित्त पाकर नहीं हुआ | पर वह निमित्त है द्वी नहीं। 
निमित्त तो कर्मोंका उदय हो। बाह्य पदाथ जो आश्रयभूत हैं ये हमारे 
बधके फारण नहीं हैं, हमारे परिणमनके फाश्ण नहीं हैं, ऐसा जानकर 
अभिमानको छोड़ी कि मेंने ऐसा किया तो ऐसा हुआ | 

, अध्यबसानसें अहंकाररसका पोषणु-- भैया ! जीबमें अनादिसे 

मिथ्याबुद्धिफ कारण अदहंकाररस लगा हुआ है--मैने यह किया। ओर धर्स 
कार्य करके भी अहकारका पोषण करते हैं। बिरते ही ज्ञानी संत हैं जो गुप्त 
रहकर घसका पालन करते हैं । मगर देखो ना जितने भी दान होते हैं, 
अथवा त्रत ग्रहण फरते' हैं तो ये जीष ज्ञान बिना अहकारके कारण ओर 
अपनी पर्योयके नासके कारण फरते हैं। तो यह अहफार टूटे इसके लए 
यह जानो कि हमारे परिणामसे बाह्मपदाथमें, छुछ परिषतंन नहीं होता । 
मेरे सोचनेके कारण किसी जीवका कुछ हो जाय ऐसा सम्बन्ध नहीं दे । 
तो यह अध्यवसान इसी कारण मभिथ्या है कि परपदार्थो्में जेसा सोचो 
बस होता नहीं है । है 

सोचत और बनत कुछ ओर हि-- हस ' विचार कुछ और करद 
हैं, किन्तु पदार्थोंस परिणमन कुछ शोर होता है। मनुष्य सोचते हैं कि 
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दम घन कम्राकर रख ले ताकि बुढ्वापेमे फिर कोई फिकर न रहे; व्याजसे 
हो काम चल पर फदाचित्‌ वह धन लुट गया तो क्‍या होगा ? 
ती उस चेचारेने तो जिन्दगीभर कम्माया और थोड़ी ही ठेरमे सारा धन 
खत्म हो गया। सोचते हैं महुप्य कि यह बच्चा मुझे चुढ़ापेमें आराम 
धार “ये बहन चंदा छोता है, तो बह अपने कपायोकों सभाल्ेगा 
कि दूसरे जीवॉके कपायोंकों सभालेगा ? स्लो सोचते कुछ हैं और होता 
कुछ है । तो परपदार्थके बारेमे सोचता 'अनर्थ ही हो गया। धाह्मपदायोमिं 
वह काम हो या न हो, तुमने तो अपने परिणामसे अपना मविष्य बना 
लिया । 
अनुभूत परख-- शअ्त्ी गृदस्थीमें रहते हुए ४०, $०, ६० घर्ष हो 
गए आप लोगोंको | किसी न क्रिसी जीवमें राग, सोह, विकल्प, अनचवरत्त 
प्रतिसमय चल्ष रददे हैं। बहा ले करते विकल्पका फाम त्तो बहा दुछ परि- 
णमन रुफता था क्‍या ? और विफहप किया तो वहा कुछ परिझमस कर 
दिया क्‍या ? मेल हो गया हमारे विफल्पोंका ओर परपदार्थोंफे परिणमत्त 
का | पर कदा चित्‌ मेत्ञ हो गया तो उसका अर्थ तो यद्द नहीं है कि मेरे 
सोचनेसे ऐसा हो गया। फोई भज्ञा फास बन गया त्तो अहकार करते हैं 
कि देखो मेने किया तो यद्द हुआ भौर बुरा हो जाय तो कद्दते कि 
तो भन्छेके जिद सोचा था पर होत्तद्वार यही था इसलिए यही हुआ | त्तो 
इस जीबफो तो चाहिए अपने विकर्पोका पूरण | जहां इसके विकदयपोंका 
पूरण बने बहा दी यह रमता है । 

झाशय सल्तिनता- यह जगत इस निष्फत अध्यवसानसे मलिन है। 
यह अध्यवसान परिणाम निष्फक्ष है। निष्फत्ञ मायने हैं कि इस जीयने जो 
सोचा सो न हो | द्वो ही नहीं सकता। अपनेको बड़ा मानने घाले पुरुष इसी 
कारण ऋद्ध,होते हैं | वे भ्रम करते दें कि मेरा विश्वपर अधिकार है ओर 
होता नहीं है । परपदाय्ोंके सोचनेसे ओर दु खी द्वोते हैं । मेरा द्वी तो 
बालऊ है) ऐसे क्यों नहीं चलता! १ मेरा ही तो मिन्न है ऐसे क्‍यों यह 
विपरीत सोचता है ? मानलिंया कि मेरा परपदार्थॉपर मैरा अधिकार है 
ओर इस मान्यताके षश ध्वोफर जब देखते हें कि बहा ऐसा कार्य नहीं हुआ 


तो ढु खी होते दैं। । ेृ 
ध्ध्यवसानभें मान्यताये-- देखो रभया | इस अध्यवसानके हारा 


इस जीवने अपनेको चया-- वया नहीं वन्ा डाला घर गृहसथीमें हाँ लो 
मानते हैं कि मैंबरबाला हू ओर कोई ज्त भदण क्या तो मानते हैं कि में 
ब्रणी हु, त्याग किया तो मानते है कि में त्यागी हू; साधु बन गए तो भानते 
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है कि साधु हूं। अध्यवसान देखते जावो । शुरुसे अंत तक अऋष्धवसाव चलते 
ला रहे हैं पर ऐसा कभी नहीं सोचा कि नरभे गृह्स्थी हुःन साधु हू, न 
त्यागी हूं) न में परिवार वाला ह॒। में तो एक चेतन्यस्वरुप सन्‌ पदार्थ हू! 
हालाकि फद्दना हीगा। चलना होगा, खाना होगा, ठीक हैं, फिन्तु तान हैं, 
ब्वराग्य तो वद्दी चलना; स्वाना संयम पूर्वक मरना पडेगा। बातें सब होगी, 
फृगर श्रद्धामे तो यह बात बसी हो कि भे वही हू जेसाकि बड़े बड़े योगीं 
अपनेफो चेवन्यस्वरूप मानते हैं। ऐसा हो ग्रहस्थको भी अपनेकों मानना 
चाहिए । 
भेया | ऐसा नहीं हे कि साधुजन पी अपनेको चंतन्यरवदर्धप मार 
शोर गृहस्थजन अपने को परिवार वाला सम्ममे, दुकान वाला सममें 
भर इसकी भी मुक्ति हो जाय | मुक्तिका ऑर सतोपका तो उपाय एक ही 
है। चाह साधु दो, चाहे गृहस्थ हो दोनों का मुक्तिका एक ही उपाय है। 
जिनसे बनता दे सो वे करते हैं। मुनिपदर्मं और श्रावकपढमें वेवल 
अन्गर भ्रगतिका है, श्रद्धा्में अन्तर नहीं है। ग्रहस्थ ओर साधु दोनोंक 
मुक्तिमागेफे निणयमं भी अन्तर नहीं है। मार्गपर चलनेमे अन्तर है । 
साधुफे भी यह निर्णय है कि इस शुद्ध चेतन्यस्वभाव पर दृष्टि जितनी इृढ 
हो सके उतना कल्याण होगा। चही सुक्तिका उपाय है। तो ग्रद्दस्थॉके भी 
यह निणेय है, पर ग्र_स्थोके पास जितना समागम है उसके अनुसार अपने 
;पत्मा पर चात्सल्य फरते है झोर साधुजन अपने समागम के अनुसार 
ध्रपन्ने आत्मासे वात्सत््य फरते हैं । 
प्रगतिभेद होनेपर भी श्रद्धाफी समानता-- जैसे जगल्मे गायें धरसे 
जाती हैं ौर शामफी अपने घर वापस आती हैं तो उछल्तती कूदती हुई 
पापस झातो हैं। अपने चछडेके बात्सल्यके कारण अपनी पूछ उठाक्प 
पौड़ती हुई आती हँ। तो जिस गायफे जेसी पूछ हैं घह उस प्रकार 
हिलाती हुई झाती हैं। जिस गायकी पूंछ फटी है बह अपनी उतनी ६ 
पूछ हिलाती हुई चाती हैं। तो यहा तो परिस्थितिका भेद हो गया पर 
श्रद्धा भोर निर्णय साधुका और श्रावकका एक है। ध्यथ बतलावों घर में 
रह रहे है, चार झादमियोफे चीचसे रह रहे ६ फमाये बिना गुजाश रह 
घलता है। कप्ताना पड़ता है । जय फमाने की बात उसके साथ 2 तो उन्हें 
. कौर प्रकार विकदपर्मे भी लगना पड़ता हैं। कुछ न कुछ उन निफरया 
को हटाना भी ावश्यक समझ रहे हैं, टसीसे तो सदिरमे आते, ध्यान 
लगाते, स्घाध्याय फरते | तो यूधम्थीव पदसे गृहस्थीकी उसी वात है, पर 
पतन गृदस्पोके भी हानमें यह निणय वना हु'था है कि मुक्का उपाय रे दो 
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पह शुद्धचेतन्यस्वरूका 'आलम्बन ही हैं। 

अध्यवमानमें नानात्मकता-- इस जीवने अ्रध्यवसानके वशीभूत 
होकर अपने को न जाने क्या-क्या नहीं बना डाला ? ऐसा छुछ भी नहीं 
है जिस रूप यह आत्मा श्रध्यवसानसे अपने को न बनाता हो। मनुष्य- 
मनुष्य तो सब एक क़िस्मके हैं। पर मलुष्योक्ते भाषोंमें अपने आपके 
निणयके सम्बन्धमें जुदा जुदा ख्याल हे | कोई सोचता हे कि में गरीब हु; 
कोई सोचता है कि में घन्ती हू। अरे कपड़ेके अन्दर जो शरीर है बह तो 
एकस्ा है | किसी ने चिकने चापड़े कपडे पद्दिन लिए तो बह अपने को 
मातता है कि में घनी हु ओर किसीने रही सही ही कपडे पहिन लिए तो 
वह मानता है कि में गरीब हू। सोचनेसे ६ तो यह काम बन गया |! 
परिस्थितिके कारण धनी नहीं, गरीब नहीं) पर बाहरी घिकह्प ही बनाकर 
अपनेको धनी अथवा गरीब बना लिया | 

शान्तिका उद्यम-- श्रच्छा बततलांवो कि धनी होकर क्या करना 
है ? शाति प्राप्त करना है । झरे तो उस घनका ध्याग फरपे ही क्‍यों नहीं 
शांति श्राप्त करते हो ” तो इस जीवने अपने आपमें नेक बिकत्प करके 
न जाने किस-किस रूप बना डाला है? यह इन विकलपोंसे हृटता नहीं है, 
विकल्प किए जा रहा है। तो इस प्रररणमें यह शिक्षा दी जा रही है कि 
भाई विकहपोंसे जा तो करो। विकह्प-पिकल्पमें दी रहकर श्राज 
तक कुछ न पाया और न छुछ् पाया जा सकता है, केवल एक अपनए 
बात परिणमन बनाते चले जा रहे हैं। शोर जेसे-जसे विकल्प होंते 
जाते हैं बेसे-बेसे ही वंचल वढ़ता चला जाता है। इन विफल्पोंका काम 
केबल अशाति उत्पन्त करना है। शातिका तो उपाय जेसा शुद्ध सहज 
केंचल 'अपने आपका यह आत्मा जिस स्वरूपको लिए हुए है उस, स्वरूपके 
दर्शन फरना; उसके उन्मुख द्वोना हे । 

ज्ञातृत्वके यतनसे ही लाभ-- पुराणोंमें कितनी जगद्द चर्चाए हैं। इन 
बातोंक़ो वतानेकी कि सोचें कुछ और दोता कुछ और | अपने जीवनमें ही 
रोज रोज देख लो । तो जब हमारे विकत्पोंके अल्लुसार बाह्ममें परिणमन 
हो ही नहीं सकता ऐसा निर्णय हे तो फिर हमें उस बाह्यका ख्याल ही न 
रहे। ऐसा यत्न करें । जो द्वोता दी) हो | उसके हम ज्ञातामात्र रहें । की हमारा 
ता काम जानने भरका है । जो केज्ल ज्ञाता रहता है बह शाकुलित नहीं 
होता है और जो किसी वीचमें पडता है उसभो भआआकुज्षता होती दी है 
जसे कोई कमेटी दो और उसके तुम्हें केघल दर्शक हो तो तुम देखते सिफ। 
जा रहें हो, कोई आकुक्षता तुम्दें नहीं रही है ओर उस्र फमेटीफे सदस्य 
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हो गए तो कुछ न कुछ आकु ल्िति ही ज वेगी | ञझों र॑ कहीं उस क मेटीके 
अधिकारी बना दिए गए तो समझो आकुलता ओर बढ़ जायेगी। तो 
जैसे-जेसे अध्यवसान बढ़ता जाता है वसे-वेसे इस जीवके साथ आइुलता 
बढती जाती है। इस कारण इस बात पर ऋष्जिन जोर देते हैं कि हे 
उसात्मन्‌ | तू अपने आपके स्वभाव को अविन्ाशी जानकर) केबल ज्ञास- 
स्रूर्प जानकर बाह्य प्रयत्नोसे उपेक्षा कर | इनमें राग सत कर । इनमें 
ममत्व बुद्धि न कर | व 
कर्म क्षयका उपाय-- भेया ! ये विकार निमित्त पाकर होते हैं; ये 
अपने स्वभावफकी चीजें नहीं हैं । ऐसा यह ज्ञानी पुरुष अपने आपको देखता 
अर शुद्ध ज्ञानानन्द्स्वरूप सामान्य प्रा सास्सय ऊपते आपके स्वरूप 
को निरखते हुए फर्मोंका क्षय फरता है । कर्मोंका हम क्षय करें ऐसी बुद्धि 
से एक भी कर्म न हंटेगा? पर कम जिस कारणासे वध हैं उन कारणोंको 
दूर कर दें तो वे फर्म अपने झराप समाप्त हो जायेगे। कम आते हैं 
विकत्पोंसे । हम विकदप तोड़कर निविकल्प आत्मस्वभावका आश्रय करे 
तो कर्म अपने आप झड़ जायेगे। निमिच्तन्मित्तिक सम्बन्ध होने पर भी 
जीवके कारण कर्मोंका कुछ होनेके लिए नहीं है या कर्मोंक कारण जीवका 
कुछ होनेके लिए नहीं है, अत ऐसा ही मान लो यही उपेक्षाका उपाय है । 
स्वपरिणामसे ही बन्ध सोक्षकी व्यवस्था-- यहा यह बतलाया जा 
रहा दे कि जीच कर्मोंसे वैंधता है तो अवबने ममत्व रागादिक अध्यवसान 
परिण:मोंके निभित्तको पाकर बंधता है झोर छुटता है। कमोसे तो अपने 
मोक्षमार्गम स्थित होफर छुटता है। मोक्षमार्ग है शुद्ध आत्माका सम्यक 
श्रद्धान होना ओर उसही का ज्ञान होता व उसही का आचरण होना | ऐसे 
निश्चयरत्नत्रय रूप मोक्षमागमें स्थित होकर घह स्वयकी परिणतिसे 
छूटता है। जब ऐसा नियम है कि वह चँघता और छूटता अपने परि- 
णामोसे दी है तो हे बहिरात्मन्‌ ! बतत्लावो तू ने उसमें क्‍या किया ? 
तुम्हारा यह अध्यवसान ठीक नहीं है। जितने भी जीच दु खी होते हैं थे 
अपने परिणमनसे दु'खी होते हैं, तुम्हारे किए से दुखी नहीं होते है। 
अंतरंग निमित्त उन्तका क्मोका उदय है। तुम तो उनके निमित्त भी नहीं 
रीति, केवज्ञ आश्रयभूत्त होते। सो जब वे जीव अपने द्वी पापके उदयसे 
दुःखी होते हैं तो तुमने उनमें क्या किया ९ तुम उनत्तका क्या कर सकते द्दो 
यदि उनके पाप फर्मोॉफा उदय न हो तो । 


पाप झौर पु्बका उदय-- पाप उसे कह्दते हैं जो अशुश परिणाम 
है और पापका उद्य इसे कद्दते हैं जो अपना इृष्ट हो और बह न सिल्ले 
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या वद्द बिलुड़ जाय; इसको कह्दते हैं पापका उदय। या जो अपने को 
शअ्न्रिष्ट हो अर्थात्‌ किसी इप्ट पदार्थका बाधक हो उसका स्योग दो जाय 
तो उसे कद्दते हैं पापका उदय | किसी मह॒ष्य फो कोई बहुत तेज पेटकी 
पीड़ा ही गयी झर दिलका + बहुत आक्रमण हो रहा है और उससे कोई 
श्राकर फट्ठे कि आज तुम्हारे एक लाख रुपयेकी आय हुई है तो वह्द इतनी 
बातको सुनकर सुखी होगा क्या ? बह तो यद्द चाहदेगा कि चाहे १० ज्ञाख 
आर चले जाये पर मेरे दिल्लका और पेट ददंका भारास होना चाहिए । उस 
आजा यदि को अनुकूल आपधि मिल जाय तो उसके पुएयका उदय कहा 
जायेगा | 

इष्टानिष्ट लाभालाभसे द्वी पुण्यपापोदयकी प्रसिद्धि-- संसारमें 
बहुतसे पदार्थ पडे हुए हैं; उनके पडे रहदनेसे पुण्य पापका निर्णय तो नहीं 
होता किन्तु अपने आपका जो इष्ट है उसकी प्राप्ति द्वो तो पुस्यका उदय 
कहलाता है ओर अलाभ हो या वियोग द्वो तो पापका उदय हैं! जिसे 
आप अनिष्ट सममते है उससे यदि आपको बुछ प्राप्ति हो जाय तो उसे 
आप पापका उदय कहेंगे या पुण्यका उदय कहेंगे? उसे पुण्यका उदय 
कहेंगे। जो चीज जिसको है षह यदि मिल जाय तो बह पुण्यका उदय 
है । तो पुण्यक्रा उदय तब कद्दलाता हैं जब फोई परण्यकी चीज मिले और 
पापका उदय तंत्र कदहल्लाता है जब कोई इष्ठटकी चीज न मिले । अब इसी 
धारणाके अनुसार सब जगद्द घटा लो । । 

इप्टानिष्ठ भावका उदाहरण--बढे-बडे लीडर ज्ञोग जेलमें गए गांधी 
जी बगैरद्द तो क्या हमें यह सोचना चाहिए कि उनके पापफा उदय था सो 
वे जेल्में गए । जो भी बात अनिष्ट हो और वह मिल्ने तो समझो कि 
पापका उदय है । तब उनसे पूछते हैं कि माफी माग ज्ञो तो तुम्हें जेल्नसे 
मुक्त कर दें । ए क्लास देते हैं, नौकर देते हैं, मनमाना भोजन करो) वाद्दर 
से मँगाकर खा लो; जहा सारी सुविधाएँ हैं तथा उनसे पूछा जाता कि 
माफी माग लो तो तुम्हें जेलसे मुक्त कर दें, फिर भौ नहीं मागते । तो दम 
कैसे मानें कि अनिष्ट चीज मिलने रूप उनके पापका उदय है।' इसलिए 
पुर्यके उद्यक्री व्याख्या यह है कि इष्ट चीज मिले तो उसे पुण्य मानेंगे 
और इष्ट चीज न मित्ने तो उसे पाप सानेंगे । , / , |, है 
करत त्वचुद्धि बन्धनकी नियमितता-- यह जीव झपने आपके पापके » 
उदयसे ही दु-खो द्वोता है। इसे दूसरा कोई दु ख दे नहीं सकता है । तो हे 
बह्रित्मन्‌ | तू अपने परिणामोसे यद्द निकाल्ष दे कि में दूसरेको दु खी 
करता हू । जब तू दूसरेको पुर्य पाप दे नहीं सकता तो हे बदहिरान्मन्‌ : तू. 
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अपने अध्यवसानको निफाल दे कि में दूसरेको 5:खी सुखी करने बाल। 
6 | जहां ऋतृ स्त्र बुद्धि होती हैं बहा प्र बंध ही चला करता हे । लि 

तीथकरप्रकृतिबन्धका हेतु- ताथकरोंके तीथकर प्रकृतिका वंघ कतृ स्व 
चुद्धिसे नहीं हुआ किन्तु करुणा चुड़िसे हुआ । उन्होंने पृबसपसे इस प्रकार 
का ज्ञान किया था कि देखो ये ससारी जीव हूँ तो सुखके निधान। पर 
अपने आपके स्थरूपकी दृष्टि न करके ठु-खी हो रहे हैं । इनकी श्रद्धा पल्टे 
पर अपने आपके परमात्सतत्त्वकी निरखें तो ये खुखी होंगे। इस प्रकार 
की भावतता की थी। यह भाषना नकी थी कि में सब जीवोंकों मोक्ष 
पहच।ऊँगा। इस प्रकारके कतृ स्वका अध्यबसान न किया था। परपदार्थोकि 
कतृत्यका अध्यचसान अज्नान पुद्धि है मिथ्यात्व चुद्धि है । तीथकरके करुण्प 
बुद्धि जगी थी। जरा सी वात है। जो दृष्टि बाहरसें फैंकी जा रही है वह 
अपने 'अन्तरमें करनेकी वात है । इन जीर्ोंकी दृष्टि अपने आपकी ओर 
दो जाय, इसके समरत्त दु.ख दून हो जाये ऐसी भावना की थी; तो इस 
भावनाके परिणासमें ओर 'अन्य सब वातें अनुकूल होने पर उनके तीर्थंकर 
प्रझतिका बंध हुआ था ओर जब तेरहवें शुणस्थातमें तीथकर प्रकृतिका 
उदय भाया तो स्थयं ही सारे कम खिर गए । 

परपरिणतिमें श्रन्यके काय व बचनकी चेष्टाको व्यर्थता-- हे 
धहिरात्मन * तुम्हारी यह बुद्धि मिथ्या है जो इन जीबोफको मनसे, बचनसे 
कायसे और अन्य साधनोसे दु खी करता हू, सुखी करता हूं। उन्तका स्वयं 
उदय है उनके अनुकृत्त ये सन क्रियाक्लाप मिलते हैं। इस प्रकार जब॑ 
जीवफे सुख छु ख अपने कर्मोदयसे होते हे तो देखो ना, भेंने शररसे ऐसी 
चेष्टा को कि उन्हें दुःखी कर दिया ऐसी चुद्धि क्‍यों करते द्वो ? प्रथम तो 
उनका जो दु'ख परिणमन्न है वद्द उनके अज्ञास भावके कारण है । उपादात् 
हष्टिसे ओर निमित्तह॒ष्टिसे उनके कर्मोका जो उदय चल रहा है उस 
निभित्तसे उत्तका बह परिणमन है। पर अन्य सब बाह्य पदार्थ तो उनझे 
कर्मोंदयके रोक वतने चाहिएँ। इसे निमित्त नहीं कद्ठा। तो बचनोंसे 
भी सोचना क्ि देखो मेंने खूब दाटा। श्रक्‍्ल ठिकाने लगा दिया, मेंने उसको 
खुप दृए्ट दिया। ढुःखी किया। ऐसा अहकार क्‍यों फरते हो? उसका 
निमित्त तो पापका उदय है। क्‍यों व्यर्थमें अपध्यान फरके आपता वधल 
यांध रहे हो 
परपरिणतिमे अन्यके मन व इतर साधन्तोंकी चेप्टाकी व्यर्थ रा- 

जय यह जाब स्वयकी फरतूनसे दु.खी होता है तो फिर यह सोचना सिश्या 
हैं जसा [68५ साचते हैँ कि में इसकों दु.खीवरता हू मेरे मन्से 
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ध्ायेगा तो फि्रि इसका शुज्ञारा नहीं चल सकता हट | में चाहगा तब उस 
फाठुख मिटा सकता हू | में जब घचाहगा तब ८ से छुख मिल सकेगा | 
ऐसा अपने सनसे दूसरेके दु खी सुखी फरनेका माव त्ञाना यद्द भी मिथ्या 
है | में पत सचय कर अथवा लाठी अआादि शस्त्रोंसे या अन्य शब्दोसे में 
दूसरे जीवफो दु खी कर सकता ह, ऐसा भाव फ्रता यह भी भिश्यापरि- 
णास है | तो जब समस्त जीब सुखी ट॒ री तुग्द्दार परिण मोर नहीं होते 
राव फिर यह अपध्यान भी तुम्हें छोड़ना चाहिए। परके विपष्यमे बुछ भी 
चितन करना यद्द अपन्नी दृष्टिसे हटा देने राली गत है । 

स्वभावाश्रयकी आवश्यकता-- सो भैया ' उचित बात तो यह है 
कि किसी भी परका ध्यान न हो, सगर यह उपादान इस योग्य नहीं है कि 
पस्राज सबफा ध्यान मिटा दें। तो उपदेश यह देते हैं कि अपनी भलःईके 
लिए ऐसा ध्यान वनाघो कि जिसमें कुमागंकी बात न आए | इस प्रकार 
खूब निर्णय कर लो कि हमारा परिणाम परपद,थंमिें काम करने वाता 
नहीं है, अथेक्रिया करने वाला नहीं है किन्तु जो शुद्ध प्योति स्वभाव 
परमच तन्यमात्र है) स्वय॑के स्वरूपके अन्य उपरागोंसे रहित है उस रूप 
अपनी श्रद्धा नहीं कर रहे हो, तुम उसी रूपसे अपने आपको नहींतमा 
रहे हो तो शुभ भर अशुभ परिणाम फरके केबल पुण्यका ही वध करते 
हों। मोक्षका मार्ग रत्नत्रयसे मिलता है। निज शुद्ध आत्मतत्त्वका श्रद्धान 
हो) शुद्ध आत्मतत्त्वका ज्ञान हो) और शुद्ध आत्मतत्त्वका आचरण हो तो 
इस रीतिसे मोक्षका मार्ग आप्न होता है । 

मनको शिवकारी कार्योमें क्ृमाभा-- भेया ! परके विपयमें कुछ 
करनेके परिणाममें मुक्तिका मार्ग नहीं प्राप्त होता है । तो फिर परके वारे 
हे सोचना सब निष्फल है ना, सोचते कुछ हैं द्वोता कुछ है। रात दिन 
अपने लिए प्रगतिके श्रोआाम बनाते रहते हें । मन खाली नहीं बैठता । इस 
मनको निरन्तर अच्छे कार्मोमें ्गानेकी आबश्यकता है। पूजा करे; 
स्वाध्याय फरे, ध्यान करें) सत्सगतिमें रहें, भ्रच्छे पुरुपोंके समीप बंठें/ 
थे सब काम फरने की जरूरत हैं। नहीं तो इस कमजोर हालतमें दुष्टर्सग 
मिल जाय, विषय साधनका प्रकरण मिल जाय तो यह अपनी श॒द्ध दृष्टि 
से च्युत द्ोकर छुमार्गमें लग सकता दै_। है | 

भाई | इस निष्फल अध्यवसानसे मत्तिन होंकर ही यह सारा ससार 
अपनेको नानारूप अनुभवता है। क्‍या कया रिश्ता इस जीवतते न्रहीं माना 
में बिता हूए साला हू, बददनोई हू, अमुक हू; कितनी प्रकारसे यह अपने 
शआरपमें श्रद्धान कर रहा है झौर यह नहीं सममता फि में तो सब जीबोंके 


गाथा रे६८ पे 


समान एक शुद्ध चे तन्‍्यमात्र हूँ, ऐसा अपने आपको न जाला। यह जीव 
अपनेको कैसा सममता है ? इस पिषयसें दो गाथार्बों को कहेंगे। जिसमें 
प्रथम यह बता रहे हैं कि फर्मविपाकोदयॉसें अपनेको यह केसा कैसा 
प्र तैउ छरता है । 

सब्वेकरेइ जीबी अज्मवसाणेण तिरियणेरइये । 

देवसणाये य सब्चे पुर पाव॑ च णेयविह ॥९६८॥ 

अध्यवसानसे अपला विचित्र निर्माण-- यह जीब अपने विकल्प 
परिणामोंसे तियेदच) सारकी) देव) मनुष्य। पुण्य, पाप+ नाना रूप अपने 
को मानता है। इसमें बहुत सूक्ष्म इृष्टिसे यह सोचना है कि इस जीचोंने 
अपते परिणामॉसे अपनेको तियश्व बताया, अपने ही परिणामोंसे अपने 
को मनुष्य बनाया | इसको दो दृष्टियोसे सोचो। प्रथम तो स्थूज्ष द््टिसे 
ऐपा है कि इस जीवने उस श्रकारका परिणाम किया जिस प्रड्गारफे परि- 
णामोंके निमित्तसे तिर्यच या मनुष्य आयुका बंध हुआ और उदयसे 
तियंअच ओर मलुष्य बन गए। 

मनुष्यत्यके अध्यवसानसे ही मनुष्यत्व-- सूक्ष्मचष्टिसे अब सोचिए 
कि मनुष्य भी है यह जीव ओर साधु अवस्था हो गयी । बहुत उच्च ज्ञान 
की अवस्था हो गयी | बह सम्यक ज्ञानसे लिरन्तर अपने को शुद्ध चेतन्य- 
स्वरूप अनुभव करता है। अपते को अमूतिक ज्ञानानंद स्वसावसात्र निर- 
खगा है तो बह मनुष्य अब नहीं है । मनुष्य होते हुए भी मनुष्य नहीं है । 
बाहरमसे लोगोंकों दिखता है कि यह सलुष्य है, ओर परिणमन पदधतिसे 
भी वह सनुष्य व्यश्ननपर्याय है; इतने पर भी यदि वह अपने अनुभवर्मे 
अपने उपयोगमें एक शुद्ध ज्ञायकमात्रका अनुभव कर रहा है तो उसके 
अनुभवसें वह मनुष्य नहीं है किन्तु बढ शुद्ध चेतन्यरवरूप है| इसने इस 
उपयोगात्मक चेतन्य पदार्थ अपने फो मनुष्य बनाया तो शअध्यवसान्न 
परिशामसे बनाया) सलुष्य होते हुए भी मलुष्यरूप संस्कार न रहें, अलु- 
भव न रहे, ऐसा विशिष्ट भेद्विज्ञान जगे, ऐसा अनुपस, उच्च ज्ञान बन 
रहा हो कि वह अपने फो अमूत चेतन्य प्रकाशमातन्र अनुभव कर रहः हो 
तब वह मनुष्य नहीं है। दम अपने उपयोगरूप परिणमते, अन्य चेतन्य- 
पदार्थ अपने उपयोगरूप परिणमते, तो इस जीवने झपने अध्यवसानसे 
ही अपने को नाता रूप वनाया | 

वेज्ञानिक पद्धति व आध्यात्मिफपद्धतिसे निर्माण-- यह ह्व- दो 
पद्धतियों से वही जा रही हैे। एक तो स्थून्र पद्धति या चैज्नारिक प्द्धाति 
आर ०५% सूम पद्धति । जो वेश्वानिक पद्धनि है उरामे द्रव्य-द्रत्यके सम्सन्‍्ध 


चिल्ला 


समयसार भश्चन पकादशतम साग 


से निमित्तनर्मित्तिक भाव से ञो चघात हो र्ष्टो है एक्र उस निगाहफी बात 
है । अब इस निगाहसे देखो कि यह जीव ज्ञानस्वरूप है और रूप नहीं है; 
बाहरी किसी पदार्थके सम्बन्धसे इस जीवको भत्ता होते भी नहीं दिखता । 
जीवका जो असाधारण स्वभाव है. उस स्वभावमात्रसे जीव-जीबको देखो 
ओर यह क्या कर रद्दा है ओर यह जीव इस समय क्या है ऐसा निर्णय 
करो जो जीव श्रपने उपयोगमें, अपने अनुभवमें ज्ञान प्योतिसात्र आत्म- 
स्वरूपको ही देख रहा, अनुभव कर रहा है वह आत्मा तो आत्मा है 
मनष्य नहीं है | अन्य कोई सलञ्लजी जीव नहीं हैं, पर ऐसा कभी दह्वोता है । 
व्िरले महात्मावोंकों ही यह बात होती है । 

अध्यवसानके अनुभव- साधारणतया तो सभी जीव निरन्तर 
अपने आझ्लापकं किसी न किसी विषयमें किसी न किसी अवस्था रूप मानते 
चक्ते जा रहे हैं। तिय॑श्व हो, बेल है, घोडा है, ये अपनेकों उसही रूपसे 
वराबर मानते हैं जेसे कि यद्द मनष्य प्राय रात दिन यह बात अपने 
उपयोगमें बंठाये है कि में इन्सान हू । अरे यह जीव इन्सान है कहा ? 
यह जीव तो चेतन्यस्वरूपसात्र है, भीतरी उपयोगकी दृष्टिमें वात की 
जा रही है। यह नो ज्ञानमात्र एक चतन्यपदाथे हैं। यदि यह इन्सान हो 
तो निरन्तर इसे इन्सान बने रहना चाहिए । मिट क्‍यों जाता है ? ये पशु 
कहा हैं ? यदि ये जीव पशु होते तो निरन्तर पशु ही बने रदते | यह जीव 
के असाधारण ज्ञानस्वमावकी ओरसे बात कट्दी जा रही है | 

अपनी प्रतीतिकी पद्धतिके अनुसार अनुभवन-- भेया ! जिसके 
अनभवमें चेतन्यात्मक निज तत्त्व ही है. उसके लिए तो यह आत्मा है । 
नदेव है; न मनुष्य है न तिर्यश्व है? न नारकी है और विज्ञान पद्धतिसे 
बताया जाय तो हा है तो मनुष्य, है तो तियच किन्तु कोई ज्ञांनी पुरुष 
अपने आपमें जो अनुभव कर रद्दा हो उसीका तो आनन्द लेगा । जो 
अपने फो "में मात्र चेतन्यस्वरूप है? ऐसा अनुभव ले रद्दा है उसको सहज 
आनन्दका अनुभव होगा । जो अपने को में अम्ुुक हू, पिता हू, रक्षक हू, 
इस प्रकारका असुभवमें ले रहा है उसको आकुलताका अल्ुभव दोगा। 
अपने आपको जिस श्रकारका मान लेता है उस प्रकारका उसे अपना 
अनुभव होता हैं। अपने उपयोगमें जेसा जीबने अपने को माना उसके 
लिए तो वह है | बाहरमें क्या स्थिति आा गयी है, यहद्द तो विज्ञान पद्धति 
को बात है। निर्मित्तनमैभित्तिक कर्मबश जीवॉका वधन होता है। पर 


अन्तरमें जैसा अपने को मानता उस रुपसे द्वी स्वाद लेता है । 
स्व॒स्सस्थादकी श्र णा-- यह जीव अपनेको चेतन द्रव्यरुपसे 


शाधा २६८ ध्ी 


अनुभवता है तो अनाकुल्ताका स्वाद ल्लेता है। घाहरी वस्तुवो्मिं हम चाहे 
शुभ रुपसे पर्यौयरमें एकता रखें या अशुभरुपसे पर्यायर्से एकता रखें, पर 
पग्णिमनमे जो भो रखकर विचार होता छह बह विचार क्रिसी न किसी 
क्षोभको उत्पन्त करता हुआ होता है। यहां भेदविज्ञानमे यही तो बताया 
गया है. कि तू सबसे भिन्‍न केवल चंतन्यस्थरूपमात्र अपने को जांन। 
सबसे भिन्न भें कया ? ये समस्त जड़ वभव पृदूगल उत्तसे भिन्‍न सबसे 
न्‍्यार॥ कुटम्व आदिकसे स्यारा) केमेसि न्‍्यारा और अपने आपमे जो 
भाष उत्पन्न होते हैं उत्त विभाव रागद्व पादिकसे न्यारा ओर विभावोकी 
जो परिणितिरूप क्रिया है उससे न्यारा ऐसा शुद्ध भव अहेतुक चतन्य- 
स्वभावमात्र अपने को निरखों, जो होना है होगा, पर तू तो अन्तरमें एक 
चनतन्यस्पभावसात्र अपने आपको निरख | 
अध्यवसानसे हिसकत्थ-- यह जीव पज्ञानतावबश अपने को  सिक् 
घना जता है | यदि बेद्दोशीम या सोती हुई हालतमें हाथ उठ गया और 
बह जीव मर गया तो ऐसी अबस्थ में उसे व्यवहारमें किसने हृत्यारा फहा 
? या साधुपुरुष प्रपनी सावधानी सहित समितिपुवंक गमन कर रहे हैं 
ओर कोई कुन्थु जीत्र उनके पेरोके नीचे श्राकर सर गया है ता उत्त साधुबों 
को किसने हिंसक फट्ठटा है ? जो जीव हिसाके परिणाम करे--में इसको 
यो फर दू ऐसा हिंसाका अ्रध्यवसान करे उससे जीव न भी मरे तब भी 
पेंह् हिंसक है। क्योंकि उसको हिंसाके कार्यमें एकता आ गयी है कि में 
यों करने बाला हू । 
अर्तासमें उल्लमन-- ममत्त्रमें अहत्वमें अज्ञानमे इस जीबको अपने 
सुल्कनेका सा नहीं सूकता । फिर इसे केसे आनन्द प्राप्त हो सकता है ? 
आनन्द प्राप्त फरनेफा उप.य इस जीबफ अज्ञानमे नहीं है। वे तो जानते 
कि धन संचय फर लें, इतना कार्य कर लें, इतना परिग्रह बढ़ाले तौ 
प्पते को शाति हो जायेगी, वे तो यद् सोचते हैं । तो जो क्रिया भरे 
हिंसामय अध्यवसानसे 'पने फो सलिन करता है तो वह अपने आपका 
ही हिंसक यन् गया। कोई दूसरा जीव किसी दूसरे जीवको व्मिक बना 
सकता है क्या ? नहीं। यह ही पता बूरा परिणाम करे तो अपने आप 
का हिंसक 0 । तो जसे इस जीवते ऋपन आपके परिणामसे अ्रपन्नेफो 
५ सफ बनाया और अपने आपके दया भरे परिशामसे शअपनेकों द्यात्नु 
घनाय एफ श्सी तरह सभकतना दाहिए कि जो विपाड में आई हुई प्तारक 
कादिफ प्योयें हें उत्तमें ्सध्ययसान साथ साथ चल रहा है। 
मनुष्य होफर भी अभ्यात्महष्टिमें प्रभताकी धनु ति-- मसण्य है 
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हम आप ठीक है, खूब देख लो । शरीर भन्नुष्यका है। भनुष्य जेसा हाल 
चाल है) खान पान मनुष्य जेसा है | मनुष्य होफर भी यदि आप किसी 
क्षण अपने शरीरको ही भूल जाएँ, इसका भी ध्यान न रह्टे, और एक शुद्ध 
चतन्यस्वरूप हो अनुभवमें आए तो आपके किए आपकी शोरसे क्‍या 
आप मनुष्य हे ? नहीं हैं। आपके उपयोगकी ओरसे श्रापके लिए उयु 
क्षणमें आप मनुष्य नहीं किन्तु जिस रूपमें भ्ाापका अनुभव रहता है उस 
रूप हैं आप--चे :न्यस्वरूप मात्र | 

आत्मत्वके अनुभवका पुरुषाथ-- देखो भेया ! रात दिन तो झाप 
अपनेको मनुष्य ही मनुष्य तो सममते चल्ले जा रहे हैं। किसी शरण तो 
आप अपने चित्‌ प्रकाशमात्र आत्मतन्‍्ूका अनुभव तो करें| चाहे आप 
दुकानमें हों; घरमें हों, मदिरमें हों, किसी भी जगह हों। अपने चित्स्वरूप 
में आपका चित्त निर्भर हो जाय, ऐसा घ्यान हो जाय कि में मनुष्य नहीं 
हू । बडे बडे योगी पुरुष ओर कोनसी साधना क रते हैं ? यही साधना करते 
हैं। कहा में मनुष्य हू, पिता है, अमुक हू, अध्यवसान नहीं ठहर सकते 
हैं। इसलिए ज्ञान शुद्ध करके अपने अन्तरमें ऐसा ध्यान जयारा है कि 
जिससे हम यद्द भूल जाय कि में मन्‌ष्ट हू, ओर यह उपयोगमें रहे कि 
में जाज्वव्यमात चेतन्य चित्‌ प्रकाशम्ात्र एक शुद्ध स्वरूप हू, ऐसा क्षण 
कभी मिले तो वह क्षण धन्य हैं । तब वह न गृहस्थ है, न योगी है; वद्द तो 
अपना आत्मस्वरूप मांत्र है । ब् 

धध्यवसानोसे अपना विचित्र स्रष्टा-- यहा यह अ्फरण चलन रहा 
है कि जीव अपने भ्रध्यवसानसे अपनेको नानारूप बनाता है| इस प्रकरण 
में सूक्ष्म हष्टिसे विवेचना चल रही है । इसने मनुष्य का देह घारण किया | 
इसलिए यह मनुष्य है ऐसा नहीं कद्द रहे हैं, किन्तु इस जीवके उपयोगरमे 
मनष्यत्वका विकठप छै इसलिए यदह्द मनष्य हे। यद्द सब दृष्टियोंका अलग 
अलग बेमघ है । जेसे हिंसक फिसे कहते हैं ? जो हाथ पेर पीठे या फोर 
परिश्रम करे उसे हिंसक नहीं कहते, किन्तु में मारता हू भ्रादिक क्रियावोंसे 
गर्सित हिंसाका परिणाम जिसका बना द्वो उसे द्विंसक कहते हैं । तो जेसे 
अध्यधसान परिणामके द्वारा यद्द जीव श्रपनेकी हिंसक बनाता य क्रिग्रा 
गर्सित असत्य भ्रादिक अध्यवसानोंके हा हारा अपनेको मूठा झादि बनता 
है इसी तरद्द यह जीव अपने को फर्मंविपाकमें झाए हुए अ्रध्यवसान 
फारण नारक बनाता है । ॥॒ 

अध्यवछानका लिश्चयसे सर्जत-- यहा बात भध्यात्मइष्टिसे यह 

बल रही है कि इस मनुष्य-शरीरमें होनेसे यह मनुष्य है, ऐसी बात नहीं 
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है किन्तु मनृष्यपन्तेका इसमें निरन्तर है उरइआक- बना रहता है कि यह 
अपनेको सनध्य मानता है अतः सनंष्य है। यद्यपि यह भी बात सही हे 
कि सनष्यका शरीर मिला इसलिए मनष्य है पर यहां निगाहकोी इतनी 
पेनी दृष्टि वर्तोी जा रही है कि भीतर कबल आत्माको ही देख रहे है । 
शरीर पर दृष्टि नहीं डाल रहे. हैं। सिश्चयसे ऐसा होता है कि केवल हम 
क पदार्थ पर ही निगाह रखते है, तो ऊब हम जंसा भो यह अपने 
गुणमें परिणत हैं आत्मा पर दृष्टि दें ओर समभत्ता चाहे कि यह सनप्य 
है, नारकी है; क्‍या है) तो षहासे उत्तर यह मिक्षेगा कि यह जीव जिस 
प्रकारका अपना अध्यवसान बना रहा हो वह जीव वह हैं । अध्यवसानका 
अर्थ हैं परिणाम कर रहे है । 
अन्त ष्टिके अनुरूप अनुभव-- मनुष्यको देहमें रहकर फोई जीब 
पशुक्रा अध्यवसान नहीं कर सकता है ऐसी दी स्थिति है और मसनुप्यके 
शरीरमें रहकर यह जीच सनुष्यत्वका अपलायत फरे आर मसनष्यत्वका 
अपनायत न भी करे, ये दोनों बातें ही सकती हैं । पर मनष्य होकर पशु 
का परिणाम करे यह बात नहीं दो सकती है ! तो भी मनृष्य है कोई और 
आत्माके अनुभवमे जुटा है तो उसको तो मनृष्यका विकल्प दी नहीं है कि 
मनुष्य हू । बह ज्ञानीयोगी पुरु। अनुभव सनुष्यत्यका विकल्प नहीं 
करता हैं इस, लिए धह मलुष्य नहीं है वह तो आत्मा है । इस जीबके 
,अन्तरमें जेसे आशयरूप दृष्टि होती है उस जीवकों उस रूप कहा जाता 
ओर केघल मसुष्यकी ही बात नहीं, नारकी जीच हैं वे अशुभ विक्रियाके 
शरीरमें रहते हैं, रद्दो | वैज्ञानिक पद्धतिसे ओर व्यवहार दृष्टिसे यह उत्तर 
है कि यह अशुभ देहमें रहृटता है, यद नारकी है और अध्यात्मदष्टिसे 
झआत्माकी ओरसे यह उत्तर हे कि में नारकी हू; इस प्रकारकी ग्रती तिमें 
बने रहते हे इसलिए नारकी है. । इनकी दृष्टियोंके दो उत्तर हैं । 
बाह्यटष्टिसें विपच्यमानका अनुभंघ-- पशु पर्यायमें रहते हुए पशु 
अपने आपमें पशुताकी प्रतीति बनांए रहते हैं । जिस रूपको प्रतीति बनाए 
उस रूप यह जीघष अ्रपनेफो करता दे | तो यह जो »ध्यवसान हैं जैसा कि 
पहिले यह वर्णन चल रद्दा था कि में ढुखी करता हू. सुखी करता हू, यह 
अध्यवसान निष्फल है। क्‍योंकि में दूसरेफो दुखी करनेका आशय बनाता 
& भोर दूसरा दुखी नहों होता, दूसरे को सुखी फरनेका आशय बनाता 
हूं तो दूसरा सुखी नहीं होता तो दम निष्फल हो गए ना | जो उस विकल्प 
का विषय बनाया था बाहरमें सो उसकी पूर्ति नहीं हो सकी ! इसलिए यह 
भी अध्यवसान है कि इन परिणासोंव कारण यह जीब अपनेदो ताक र प 
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वना रहा है। विपाकमें आया नरक भव ।| सरकणति छसे कहते हैं कि 
जिसके डदयसे इस जीबके नरकगतिके योग्य भाव हुआ | होता है । नारकी 
लीब है, किन्तु वह या तो अपनेको नारकी रूपमें मानेशा या चेतन्यग्रकाश 
के रूपसे मानेगा। वह मलुष्यक रूपमें मान ले ऐसा नहीं हो सकता है ! 

इच्छानुभव न होकर विपाकानुभव-- नारकी ज्रीब मनुष्य होना 
चाहते हैं, शेख होना चाहते रे से कारण वे मनुष्यरूप अपनेको मान सब्झें 
ऐसा नहीं हो सकता ! वे तो जसा उदय चल रहा 8 जेसा विपाक हो रहद्दा 
है बसा मानेगे । हा यद्द द्वोा सकता हैं कि किसी क्षण अपनेमें नारकी का 
अनुभव न हो । नारकी होते हुए भी सरुवातुभवके अनुकूल अपने आपको , 
अनुभव कर रहे हैं। वे अपनेको शुद्ध चेतन्यस्वरूप मान रहे हैं | धनुभव 
कर रहे हैं) में नारकी हू ऐसा बिकह्प नहीं रहता £ | सम्यन्दृष्टि जितने 
भी नारकी हों या तियश्च हों या मनुष्य हों था देव हों) जो अपनेमें 
आत्मानुभष कर रहे हों तो उस स्वरूपमें यह प्रतीति नहीं रखते कि में 
मनुष्य हू, मे नारकी हू। बहा तो एक चिदानन्द्घन शआ्रात्मतत्त्वकी दी 
प्रतीति हैं भोर अनुभूति है । तो यद्दा यह बतला रहे हैं कि अध्यवसानके 
द्वारा यह जीब अपने आपको नानारूप बना रहा है । 

कृल्याणफा उपाय-- भया ! क्ल्याणका उपाय तो आत्मस्परूपकी 
दृष्टि है, भोर विज्ञानमें ये सब बातें सिद्ध हैं कि अम्ुुक निमित्तको पाकर 
अमुक जगह यह काम वना । यह बात है; उसका तो विरोध नहीं करता है, 
किन्तु उस सम्बन्धकी अपने उपयोगमें, दिसागमें चसाये रहना) यह कल्याण 
फी बात नहीं है । जात लिया है; निमित्तनेमित्तक सम्बन्ध हैं; पर जीब 
अपनी टेष्टिसे चिगकर ओर उस निमित्तभुत परकी घोपणार् समर्थपत्ा 
इृढ फरते रहनेके यत्नमें शोर उसकी ही चात फरते रहनेमें चित्त लगाये 
यह सम यका सदुपयोग नहीं है । समयका सदुपयोग यह है कि अपना जो 
सहज स्वरूप है; शुद्ध विपाक है उसके जाननेकी कोशिश होना, उसही में 
अ्पनेकों सतीष कर रत रहना, यही है समयकां सदुपयोग। क्‍योंकि 
अत शरण इस भात्माका भात्मा ही है।.. 

निमिच जाननेका अयोजन-- निमित्त जाननेका अयोजन तो इतना 
भर है कि मुझे विकारोंमे श्रेम न जगे। बिकार में हू, रागद्वेष में हू, ऐसा 
भ्रम म रहे, उस भमको मेटने के लिए यद्द बताया जाता है जेसा कि यथा 
है कि ये रागढेप विक्रार कर्ंदियक्रा निमित् पाकर होते हैं, तेरी चीर्न 
नहीं हैं । इनमें श्रासक्त मत दो । ऐसा सममानेके लिए निमित्तका वर्णन 
न कि निभित्तकी दृष्टि व्ताना, निरमिचका पोषण करना। निमित्तक्ी चर्चा 
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करने से किसीफो संतोष हुश्ना हो तो बतत्लावी। जिसको सतोष होगा 
उसको अपने अत्माकी उन्मुखतामे सतोष होगा | निमित्तको उन्‍्मुखतासें 
शाति न द्वोगी । हि हे 
किसी एक पक्षके ग्रहणकी अभ् यस्करता-- भया  कल्याणकी एक 
जो सामान्य स्थिति थी वह शआ्राज कल्षफे आन्दोलनके पहिले बिशुद्ध थी । 
केसी जिशुद्ध थी ? एक धारारूपसे चलती थी । हर एक मनुष्य पढा लिखा 
विद्वन समझदार था| गृहरुथ भी इतने समभद्वार थे कि फर्सोद्यका 
निमित्त पाकर ये पर्याय होती हैं इनमें संदेह न करते थे आर सबसे 
निराला शुद्ध चेतन्यमात्र जो आत्मा है उसकी दृष्टि रखना ही शरण हे 
यह पढते थे | पर आज ऐसी तन्नातनीकी स्थिति हो गयी कि निश्चयकी 
बात कहना भी मजूर नहीं । जो व्यवह्वारके पोषणसे अपना उपयोग लेते 
और निश्चयके एकातमें अपना उपयोग लगाते वे निमित्तकी रच भी 
बात पुष्ट हो ऐसी वात नहीं कहते । बिगाड़ मेरी ख्यालसे दोनों जगह हुआ 
जो एक व्यावहारिक बिगाड़ दे । बह कल्याणार्थी उत्तम है, गृहस्थ हो या 
विद्वान हो जो खुले रूपमें किसो पक्षमें शामिल नहीं होना चाहत क्योंकि 
पश्चषमें शामिल होने का अर्थ यह है. कि अपनी-अपनी रटे जाबो ओर घुन 
बनाए जावो । उसका फिर अथ॑ यही होगा । ऐसी कठिन स्थिति हो जायेगी 
कि प्रतिपक्षकी उपेक्षा हो जावेगी । 
गतियोग्य भाषके अनुभवसे गतिविशिष्टता-- यहां यह बतला रहे 
कि कर्मोफा छदय विपाकसें आता हैं, नरक आदिक रूप अध्यवसाय 
परिणाम होता है। उसके कारण इस आत्मासें अपनेको नारकी बसाया । 
करणाजनुयोग की दृष्टिसे देखो तो नरक गतिका उदय नरककी भूमिसें 
पहुंचने से पद्िले दो हो गया। अगर यद जीव यहां से सरकर नरकमें 
पेदा हो तो सरनेके बाद ही नरक गतिका उदय आ गया। पर यह बतला 
रहे हें कि नरक गतिके उदयमें नरक जेसा भाव होता है शरीर नही मिला 
भाव उसका अबसे हो गया। उसका अन्तर चाह्दे एक या दो समय ही सही 
ओर वहा उत्पन्न होनेके बाद अपने में बस में तारकी हु ऐसा न भी सोचे 
तो भी जारकीकी जिस प्रक्रारका विचार बनना चाहिए उस प्रकारके 
विचारसें रहे। जिस सक्षय जान रहे है उस समय तो ज्ञात है और न भी 
ज्ञात हो पर भोग तो रहा है | े - 
पर्यायसें अहंकार-- भेया ! चाहे नहीं कोई जानता हो कि में न्ञार- 
की हू, पर भोग तो रहा है नारकका परिशमत्त । सिथ्यारृष्टिके जीच होंगे 
वे अपनेको में हू; में हू, ऐसा तो जानते हैं पर से नारकी हू ऐसा न जानते 
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होंगे। कितने दी जीव ऐसे है । जेसे इस मध्य लोकमें और दूसरे जीब 
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हते हैं । तब तो मसनुप्यका व्यवहार है । 
वहा तो तारकी ही नारकी हैं, दूरूरे जीव दिखते ही नही 'न पशु है; न 
पक्षी हैं, न मनुष्य हैं । तो जब दूसरे जीव नहीं दिखते हैं तो कितन्ों को 
तो यद्द भी पता नहीं कि में नारकी हू । उन्हें तो यह पता है कि में इनमें 
यह हू । जी भी शरीर मिला, जो भी पिण्ड मिला, मैं यह हू । में यह ह 
ऐसा उस पर्यायका अरहकार रहता हैं । 
नारकी जीवोकी ग्रवर्तमान परिस्थिति-- वे न्ारकी जीव मनुष्य 
की तरह श्रग वाले हैं, हाथ पेर आख, जी», नाक) फान ये हैं तो; पर 
विरूप हैं | लम्बे कान, लम्बी नाक) बडी-वड़ी आख, और फिर उनमे 
क्रिया है । उस विक्रिया बलसे किसी जीवको सतानेके लिए सिंह बस 
जायें | शरीर बह्दी है पर विक्रिया से हो जाते हैं। किसीके शस्त्र मारना 
है तो यों ही द्वाथ उठाया ओर वह द्वाथ द्वी शस्त्र वन गया। उन्हें शस्त्र 
तलाशन्ना नहीं पड़ता है। विक्रियासे खुदका हाथ ही शस्त्र हो गया। तो 
उन जीवोंमें जो सम्यग्ट्रष्टि नारकी है और किसी समय स्वामुभवमें हों 
तो वे अपने बारेमें पता रखेगे कि में ऐसा शुद्ध प्रतिभासमात्र चेतन्य तत्त्व 
हू) किन्तु यह अनुभव कुछ क्षण चलता ६ै। बादमें तो सब ख्याल द्वो दी 
जाता दै कि में अमुक हु | इतना अन्तर रहता है कि सम्यग्दष्टिके अतरग 
में, प्रतीतिमें तो यद्द रद्दता है कि मेरा स्वरूप नारकी नहीं है; मेरा स्वरूप 
ज्ञानानद है पर आखिर उस पर्यायको क्हा फेक दें। सो उसको भी जानते 
हैं । जैसी यहा मनुष्यकी बात है बसी ही बद्दा उनकी बात हे । 
यह जीव करमंथिपाकर्सं आए हुए तियंव्श्वगति के परिणामोसे अपने 
को तिर्यग्व मानता है | मनुष्य हुआ तो मनुष्य जेसी तीलाएँ कीं, पशु 
हुआ तो पशु जैसी लीलाएँ कीं) तियंबच हुआ तो तियश्वकी जेसी छौलएँ 
कीं | क्‍या कोई पशु किसी मनुष्यके सुन्दर रूप पर आकर्षित होता है ? बह 
तो पशुबॉपर द्वी भ्राकबषिंत होता है । तो यद् जीव जिस भव जाता है 
उस भय्रके योग्य इस जीवके अध्यषसान हैं । तो यद्द जीव अपने अध्यच- 
सास परिणामोंके द्वारा अपनेको नारकी बनाता है, तिर्थश्व बनाता है। 
मनुष्य गतिका विपाक दो उससे उत्पन्न हुआ जो अहभाव है--में मनुष्य 
हू या मनुष्यरूपसे जितनी भी चेष्टाएं हैं. उनसे उसने अपनेकी महुंष्य 
बनाया । इसी अकार विपाकमें आया हुआ जो देव भष है उस देबभवके 
अध्यवसानने द्वारा वह अपनेको देव बनाता है | ये तो हुई चार वधपर्याय 
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सम्बन्धी बातें और उद्दाहरणमें दी गई है हिंसकादिक भाषाकी बातें । 
अध्यत्रसानके हारा परिस्थितिका निर्माण- अब जेसा कि गाथा 
में लिखा है सो बतलाते हैं पुण्य पापकी चातें। यह जीव अपने फो पुण्य 
रूप बनाता है । विपाफर्स आए हुए सुख अआाहडिफ पुण्यफे अध्यचसान द्वारा 
अपने को पुण्यरूप चनाता है और बतिपाक्में आए हुए पापके अध्यघसान 
वे द्वारा अपनेको पापरूप बनाता है। अब देखते जावो जीव हिंसक क्‍यों 
है कि उसके हिंसाका अध्यधसान हुआ | यह तो पूरा अध्यवसान इृष्टिसे 
उद्ह्य्ण है। सभी लोन मानते हैं कि यह जीध पुए्यकूप क्यो है कि उसके 
पुस्यका परिणास एना रहता है ओर यह जीब पाधी क्‍यों है कि उसके 
पापका परिशणास वन रहा हऐ और यह सनुष्य क्‍यों है उसी सिललिलेसे 
उप्तक्ा सी उत्तर यही है क्रि उसका सलुष्य भषके योग्य परिणास चल रहा 
है इसलिए मनुष्य है । यह भीतर की अतरग एष्टिसे उत्तर है। व्यवहार 
से तो थो छष्टा जाग्रेगा कि यह मनुष्य देह है इसलिए मनुष्य है। पर 
प्न भी प्टि से यह उचर मिल्लेगा कि घूं कि बह सनुष्यपने की घुनिममे रहता 
है, मनुष्यपने का भाव रखता है इसलिए वह मलुष्य है। 
इस प्रकार यह जींघ नाना पर्यायोंके अध्यवसासके द्वारा अपनेको 
नाता पर्यौयोरूप वनाता रहता है। इस ऊगदह प्मभी पर्यायकूपताके अध्य- 
पसाम ह्वी बात क्ह्ठी गयी है। झव ज्ञायमास जो पदार्थ है, जो चेतन हैं 
उन पदार्थोम अध्यवसास करके भी अपत्त फो यह त्ञानारूप सान्तता है, इस 
घातका घर्णन फरते हें । 
धम्माथम्म चघ तह्दा जीबाजीवे 'पअलोयलोयं च । 
सब्चे फरेडइ जीवो अज्ययसाक्षेण अप्पाणं।२६९॥ 
शायमान्का अध्यवसाय-- यह जौघ अध्यवसानफे ही द्वारा अपने 
फो घर्मरूप अधरंस्प, जीचरूप, अज्ीबरूप, लोफरूप, श्रत्तोफरूप सब 
प्रछार अपनेको बना डालता हैं। यहा किसी दिपन्चसान्‌ तत्त्वमें तो र्य 
से सम्पन्ध है. मोर ज्ञायमान्‌ तत्त्यमं जाननेसे सम्बन्ध है। जैसे फोई 
मनुष्य पेला पेंच रह्य है तो दम जब इस घुलाते हैं तो ये कला, ये केला 
फए झर पुफारते है। उस फ्लेबालेसं अर केलेम ण्वत्व भाव फरके हम 
चुलाते है। इसी प्रकार हम जिस पदाथक्षों जान्‌ रहे है, जिस पदाध- 
दिपयफ पिकश्प घना रहे दे-अपने विकल्पसे झोर विकल्पमें आए हुए 
दिपयत एकत्प फरफे हम यह फट देते दे कि यह जीव सरध्यवमारके ही 
गरा ऋपनेकों पमं। ऋषसक आफाश झोर काक्ष समी द्रव्योति। ७ न 
फो यमाता है. । 


। 
। 
( 
। 


॥ 
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ज्ञायमानके अध्यवसाय घिना बातपर विष्गद 'असभव-- इस 
सम्बन्धमें यह शका द्वो सकती है. कि यह जरा कम समममें आत्ता है कि 
धर्मद्रव्यका दम स्वरूप जान रहे हैं तो हमने अपने आपने धर्मद्रव्य केसे 
बना लिया ? जान रहे हैं। अगर घरमेद्रव्यक्री चर्चा करते चलें ओर उस 
चर्चामें हमारे बताए हुए विचारके विरुद्ध कोई दूसरा विधार रखे तो ६मे 
क्षोभ क्‍यों भरा जाता है ? क्षोम इसलिए आ जाता है कि जाननेमें आ रहे 
धर्मद्रव्यके सम्बन्धमें हमने ऐसा एकत्व विकल्प कर किया कि अब उस 
विधयके सम्बन्ध कोई दूसरा यदि विरुद्ध बोलता हैं तो हम उससे विधाद 
करेंगे। जेसे हम किसी मदिरिमें कोई तस्वीर देख आएँ ओर आप भी 
थोड़ा-थो डा देख आएँ झोर हम उन्न सबका वर्णन करने लगें झोर आप 
टोक दें कि वहा ऐसा नहीं है, बहा ऐसी तस्वीर है; षह्ा यह हैं; दमारो 
बानकों आपने काटी इसलिए क्षोभमें झा गए। यह क्षोभ साबित करता 
हम जो कुछ जान रहे हैं उस पढार्थमें ओर अपने में एकत्म करने के इस 
अध्यवसायको, नहीं तो ऐसा कट्ट ढेंते कि भेया ऐसा न सही, ऐसा दी 


होगा । 

अध्यवसानकी अश्रसमीचीनता-- सो भया ! एकत्थका जो अध्यव- 
साय होता है उस अध्यवसायसे यह जीव अपने आपके आत्माको धमद्रब्य 
रूप, अधर्मद्रव्यरूप, परजीचरूप, अजीवरूप) लोक्रूप, »ज्नोकरूप, नाज्ा- 
रूप बनाता है। जैसे दम शास्त्र बोल रहे ६ इसी बीचमसें आपका चित्त 
सालों बाम्वेके किसों दृश्यसे पहुंच गया और आपको हमने ताड लिया कि 
इनका परिणाम शास्त्र सुननेमें नहीं है तो पूछते है कि भाई तुम इस सभ्य 
कहा हो ? सुनने बाले तो यह समभेंगे कि यह क्‍या पूछ रहे हैं, मदिरिमें 
ही तो चेंठे है । पर बहा यह पूछा कि भाई आपका उपयोग किस विषयक 
है ? तो जिस पदाथमें उपयोग है उस पदार्थम वह एकरस होकर जानता 
है यही तो मिथ्या अध्यण्सान हे । ही हे 

आत्माफी क्ायमानपररूपत्ता-- यह जीव छय पदाथक » घ्यद्सान 
परिणामके द्वारा श्पनेको नाना शेयरूप बनाता है, जेसे घटाकार परिणत 
जो शान दे बह घट कहलाता है. इसी अकार घममार्तिकायक सम्बन्ध जो 
कुछ समम रहा दै उस ज्लेयाकारसें परिणत जो फैवल है बह धर्मद्रव्य 
कहलाता है| ऐसा जो परिच्छेदरूप विकल्प है. उस रूप अपने को बनाना 
उस कालमें जब कि अज्ञानमय अध्यवसाय चल रहा है उस समय में 
वचिदानन्द्स्वरूप हूं? केषल ज्ञानमात्र हूं, तो ऐसा उसकी दृष्टिमें न रहा; सो 


वह भी उपचारसे पररूप वन गया | 
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विपच्यमालका अध्यवसाथ और ज्ञायमानका अध्यवसाय-- यह 
जीब उदयमें आया जो विपाक, उसके फलमे अपनेको जेसा हिंसक) मूठ 
चोर, कुशील॥ परिग्रह्दी बनाता है ओर नारकी, तियव्-च मनुष्यदेव बनाता 
है तथा अपनेको लाना पुस्यरूप, पापरूप बनाता रद्दता हे, इसी प्रकार 
यह जीब जाननेमें आए हुए पदार्थेसि एकरस होकर) परिच्छेद बिछद्पसे 
इृष्टि लगाकर अपने चित्‌ प्रक्राशमात्र स्वभावषकी दृष्टिसे च्युत होकर नाना 
ज्ञयपदार्थोरूप अपनेको बनाता 3 तो जसे विपाकमें अपनेकों नानारूप 
बनाया) जिपाकमें आया हुआ जो परिणास है उन्त परिणामोके अपनानेसे 
मायामयरूप बनाया; इसी प्रकार ज्ञानमें आए हुए जो पदार्थ हैं उन्त पदार्थों 
के अपनाने से इसने अपनेको नाना रूप बनाया, दुसरे जीवॉको जाना तो 
दूसरे जीब रूप बनाया) अधरमद्रव्य जाना तो अधम द्रव्य बनाया । केबल 
ज्ञानमें परिच्छेदक विकलपवे अध्यवसायके अभावस ऐसा नहीं बन पाता । 
पुद्गल्षद्रव्यको जाना तो उसका अध्यवसाय करके पुदुगलरूप बन्ताया । 
लाकाकाशको जाना तो अध्यवसाय करके अपनेको ल्ोकाकाशमय बनाया । 
अपनेको झत्तोकाकाशरूप बनाया । 

कि, ्ेे 

उल्लकन ओर सुज्कतफकी दिशा- भेया | इस तरह यह जीव ज्ञाय- 
मान पदार्थो्में भी अध्यवसान फरता हैँ। »पतेको न्‍ानारूप बनाता है, 
यह प्रक्रिया हो रही है इस संसार अवस्थामें । सो यहा विपत्ति है, परकी 
उल्मन है। इसकी निर्व॒त्ति हो सकती है तो इस सब्नसे घिभक्त चेतन्यरवरूप 
मात्र अपने आपकी हृष्टिका ऋभ्यास होने से ही हो सकती है। ये सारे 
विकल्प, सकट एकत्वविभक्त आत्मत्स्वके आश्रयसे दुर हो सकते हैं । 

विश्वसे विभक्त होने पर भी विश्वरूप चननेका कारण अध्यवसान- 
यह आत्मा समस्त अन्य परपदाथसिे जुदा है। सारे विश्वसे पअपत्ता न्यारा 
सत्व रखता है अर्थात्‌ विश्वमे सभी पदार्थ आ गए; उसमें यह आत्मा भी 
आया; पर यह आत्मा अपने स्वरूपके अनिरिक्त अन्य जितने आत्मा हैं 
ओर जितने परपदार्थ हैं उ्त सबसे घिविक्त हैं। अपने ही स्घरूप चतुष्टय 
से अस्तित्व सम्पन्न है; फिर भी अध्यवसायका ऐसा प्रभाव हैं कि यह 
आत्मा अपनेको विश्वरूप बना लेता हे अर्थात्‌ नानारूप बना लेता है । 
अपने नारक द्वोनिके परिणामसे नारकी बनता है। तियथेश्व भावक योग्य 
परिणासोमें अध्यवसाल करके तियंनच बनता है; छेवक योग्य भावोको 
करके अपने को देव बनाता हे आर मनुष्यके योग्य श्रपतनेस परिणास करफे 
अपने को मनुष्य बनाता है। तो यद एक आत्मा अपने रागद्वष भोंह 
परिणामक कारण नानारूप् बनाता चलता जा रहा है । 
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भिन्न सटप्टिकतो* अभाव- भेया ! जगतम कई अलगसे स्त॒ष्टि- 
फर्ता ऐसा नहीं है जो कि जीबोकी २४ किया फरवा हो। क्योंकि सृष्टि 
का कोई प्रयोजन ही नहीं 8 । कया खेल करनेके लिए क्सीने सप्टि एवा 
है या जीवोंको सुखी या दु खी करनेके लिए सृष्टि रचा है ? क्‍या प्रयोजन 
था रष्टि रचनेका ? फानसी ऐसी शढडचन श्रागयी जोसंष्ट करना 
पढ़ा । क्‍या किसीन इसलिए यह लीला खेली कि जिससे जीवोको तक- 
लीफ हो ? कंसी ही टुगतिमें ही) फोई विचेकी पुरुष ऐसी लोलाएँ करना 
पसद नहों फरता | भर फिर दाशंनिक दृष्टिसे देखा जाय तो फिस उपा- 
दानसे इस जीवकों बनाया गया या बिना ही घुछ हुए एक्दस ही बना 
दिया ? ऐसा तो जगतमें नहीं देखा जाना कि बुछ भी न हो और चौजफा 
निर्माए किया जाय | कुछ तो इणदान चाहिए न्रिमौण क्रनके लिए | तो 
इल सच यानोंसे यह स्पष्ट है कि सप्टिफता मेरा मेरेस अल्ग कोई नहीं है । 
अध्यवसान ओर उसका निमित्त-- ४ निमित्तरूपमे सप्टिफा कारण है 
कमॉका उदय | कर्मों उदयफा निमित्तमात्र पाकर यह आत्मा अपने 
अध्यपसान परिणामसे अऋपनेको झ्ञानरूप बनाया क्रता हहै। है तो यह 
सबसे नन्‍्यागा) फिर भी जिसके प्रभावसे यह आत्मा अपनेको नाना पर्यायों 
रूप बप्ताता है हू विपाफ है मोहणा अर्थात जितने भी विकल्प हैं; 
अध्यवसान हैं, में अमुक हू ऐसो प्रतीति हो, यह मेरा है ऐसी प्रत्तीति हो) 
ये जितनी भी अध्यवसानरूप प्रतीतति हैं उसका कारण है मोह भाव । 
अध्यवसान उसको कहते हैं जो झात्सामे अपने आप बात नहीं है #० 
भी अपने निश्चयमें करना इसे ही कहते हैं अध्यबसान। "बाह्य 
अधिक निश्चय करने फो अध्यवसान कद्दते है । जो अपने स्वभाषमें नहीं 
है ऐसी बानका अपनेमें निर्णण रखना यही अध्यवसान है। जसे बाह्य 
पदर्थ मेरे नहीं हैं पर यह निर्णय रहे कि ये मेरे हैं तो) यही अध्यवसान 

ञ्रा। 

हे झाज्ञानीका सबज्गसे भी अधिफ दोड़का कुप्रयास-- देखो भैया ' 
सर्वज्षदेष भी जिस बातका निश्चय न करें उस घातका निश्चय यह ससारी 
सुमट कए रद्दा है । सवध्ष यह नहीं जानता कि यह मकान अमुक लाला जी 
का है | यदि बह सर्वक्षटेब यह जान जाय कि यह मकान 5 मुक्त लाला जी 
का है तो इससे बढकर भर रजिस्ट्री क्‍या ह्वो सकती है! पर सवज्ञदेव 
यह नहीं जानता कि यह मकान शअमुफ लालाजी का है; इसलिए उस 
स्वक्षदेवफे अध्यवसान नहीं रहता छै। वह सर्वज्ञदेव क्सी भी परपदायथ 
को किसीके स्वामित्वको योग करता हुआ नहीं जानता है। यह मफान 
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मेरा हैं; इस प्रकार का जिसके विकह्परूप परिशाम न हो वह ज्ञानी हे । 
यह तो लोक-व्यवद्दारमे कहा जाता है कि यह मकान मेरा है; अमुक चीज 
मेरी है, पर वास्तवमें यह आपका नहीं है। जो अपना स्वभाव नहीं 
उसका भी निश्चय बनाए इसे कहते हैं अध्यवसाय। मकान आपका 
क्या ? झापका नहीं है। जब जो चीज आपकी नहीं है ओर विकढ्प बत्ता 
है कि यह चीज मेरी है यही तो अध्यवसान है । है 
सर्वज्षत्वका अर्थ सर्व सतका ज्ञातृत्व - सबक्षदेव यह नहीं जानते 
कि यह चीज इसकी है। यद भी नहीं जानते कि यह चीज 'अमुककी है । 
वे तो जो सत्त है उसे ही जानते हैं; असतको नहीं जानते ६ । जो बात 
मोजूद है उसे तो जानते हैं किन्तु जिसका सत्‌ नहीं है उसे नहीं जानते । 
यह मकान है । इसमें जो कुछ सत्त्‌ हैं. लो उसक्रा ज्ञान हो गया, किन्तु यह 
नहीं जानेंगे कि यह मकान इनका है। सर्वज्षका अर्थ है सत्‌ पदार्थोको 
जानना | जेसे किसी ने विकल्प कर लिया कि यह मकान मेश हे तो यहा 
भी ज्ञानी पुरुग) जो सममते हैं वे यह न कहेंगे कि यह मकान इनका है। 
वे तो कदेंगे कि यह मकान न इनका है, न हमारा है। हा ज्ञानमें फत्तक 
गया कि यद्द जो कुछ हैं, ऐसा परिणमन तो रद्दता है; पर यह मकान इनफा 
इस प्रकारका अध्यवसान सर्वज्षदेवके नहीं होता है । जो है सो जान 
ल्या । 
परचसतु्में आत्मीयताकी मिथ्या कल्पना -- यह मकान मेरा है या 
इनका हैं; ऐसा तो यहा ज्ञानी पुरुष भी नहीं कहता । फिर स्वजक्षदेव तो 
बड़ा स्पष्ठ ज्ञान वाला है ? बह इसका केसे समर्थन कर सकता है कि यह 
सकान इनका है। जब श्राप यह जानने क्षगेगे क्लि यह मकान मेरा है, तो 
समझो कि अमी स्वच्छ ज्ञान नहों है। अरे मकान तो पर चीज है, उसे 
अउता धानता यहो तो अध्यवसान है | लोकव्यवद्दारमें तो ऐसा ही बोला 
करते हैं कि यह मकान मेरा है, पर सोचो तो सही कि यह मकान आपका 
है केसे ? जब यह देद तक भी अपना नहीं है, जब मरण दहोताहैे तो 
आत्मा तो यहासे चला जाता है और यह शरोर यहीं पढ़ा रहता है | तो 
सकानको अपना समानता विपयय हे ही । 
परका स्वामित्व स्वेथा असभव-- यद्दा प्रकरण यह चल्न रहा है 
कि क्या वास्तबसें सकान॑ मेरा है ? क्‍या वास्तव में धन बेभव सेरा है ? यह 
जो श्रात्मा है उसकी सरक्षणामें यह तो धमकी प्रारस्मिक बात है । इतसा 
तो ज्ञानमें रहना चाहिए कि यह मकान मेरा नहीं है। मिथ्यात्व बुद्धिके 
कारण यह मान रहे हैं कि यह मकान मेरा है. पर वस्तुत- यद्द मकान मेरा 
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नहीं है। जो घानी संत पुमप हीते हे वे भी यही कवृल कर्ते रे कि यह्द 
मकान मेरा नहीं ६ । इस मान पर हमारा स्वामित्व नहीं 8। ऐसा इस 
प्रन्‍्थोमें प्रारस्भमें ही बताया गया है । किसी भी परवस्तुकों अपना'न 
सानो, परवध्तु अपनों वहीं ह। पर तस्तुद्र [क त्यागफ लिए इन साधु संतों 
का उपदेश है । 

मोह व्यापर्मे धसका मल्त्म--+- हे खिए इस पिशडमे परचस्तु शत 
भी दो दे इनमें एक चतन पदार्थ है भौर एक जड परमारणुचोंवा पिणड- 
रूप पदार्थ ९ । लक्षण भंद है । जिसमें लक्षणभेद है वह एक दूसरे के समान 
नहीं होता। धगर घात्माका शरीर दह्ोता तो मरने एर शरीर उससे हट 
क्यों जाता ? ऐसा भद विज्ञानकी हृष्टि करना है, ज्स्सिे अपनेकों यह 
प्रनोति हो कि में खाली एक हू। अवेला हूं। मेरे साथ दूसरा कोई नहीं है । 
यह ज्ञान होता चाहिए आर यह ज्ञान होने पर ही आत्मा की घमसे प्रात 
चन्ती है। तो मोह ममताके त्यागका उपदेश इसी लिए दिया है कि 
पाध्तवर्मे हमारा यद्या है क्या ( तो यहां यह बांत कह रहे हैं कि यह मोह 
परिणाम मप्तस्त जगप्नमणावों का मूल है. ओर जिसके मोह्का परिणाम 
नहीं है बह ही पुरप यनरी है, ज्ञानी सत है । 

एदाओि शुत्यि लेसि शज्फबसा णाणि एबसादीणि | 

ते असुददेण सुदेणत्र कम्मेण मुणी ण जिप्पति ॥२४०॥। 

गध्यवसान-- इससे पूर्धा इस प्रन्थमे अध्यवसानका वरन्त चल 
रहा था कि के से-कैस जीवमें अध्यवसान होता है ? सचिन परिणाम होता 
£ । यह भी एक मलिनता है। अपने आप जैसा चेतन्यस्वरूपसात्र यह 
ऐसा तल सोचकर अपने आपमें यह बुद्धि बनाता है कि से मनुष्य हू, पिता 
हु, नारक हूं) तिय॑श्व हू) में घर बाला है; में परिवार वाला हू; अमुक 
पोजीशन वाल्ञा हु) ये सव बातें सोचना अध्यवसान है। ओर यह मेरा ह 
ऐमा भी सोचना अध्यवस्तान है और फहा तक बताया जाय ! कसी पदार्थ 
फो हम जान रहे हैं तो जिस पदा्थकों हम जान रहे रे हे पदार्थके 
आतननेमें हमारी ऐसी रागपूर्वक बुद्धि हो कि-जिसमें हम बिकल्पवों 
स्वीकार करलें। जिस रघोफारत्ताव कारणा हमारी वत्मे धोई हग्र 
बियाद करे या विरोध डाले तो उसमें श्रम क्षोम मान जावे तो इसका 
थे यह है कि शेयमान पदार्थॉमे भी हमने एकत्वका अध्यवसान किया। 

अध्यवसानके अभावसे कर्मलेपका अभाव-- भेया ये सच 
अध्यचर्सान रागपरिणामर्में होते हैं। वे सबके सब राग परिणाम जिसके 
नहीं हैं वे मुनिजन अ्रशुभकर्म क्रथवा शुभ कर्म दोनोंमें लिप्त नहीं होते 


'शाथा २७० २े७ 


हैं। व्यवहार परिणतिमें जीवफो पहिले तो कुछ सममे बित्ता यह साधन 
चलता है, जेसे हम आपको चचपनसे द्वो मा मदिरमें ले जाती है; उस 
समय बच्चेको कुछ मोद्द नहीं हैं, सगर फिर भी घद्ट अपनी व्यवहार 
स्थितिसें ज्गता है। बचपनसे ही बेसे सस्कार पढने लगते है। जब कुछ 
समझते लगता है फिर कुछ ससममक करके वह व्यबह्ग्कः काम चलाता 
है। अभी थोड़ी समझ है, सर्मरूप समझ नहीं है ओर ज्ञान किया तो 
विशेष ज्ञान होने पर वह समझपूर्वक व्यवहार फरता है। फि" उसकी 
परिशत्ति अन्नरत परिणामको छोड़नेकी होती है। फिर वर ब्रतोंको अरगी- 
कार करता है, फिर साधु होकर उच्च पद्मे स्थित होता है। जब अपने 
ग्रात्मतत्वका अनुभव जगता हट इस छारा अपने सबप्रफारके बिक्ल्पोंका 
विराम ज्ञेकर निर्विकल्प ज्ञानमावकाया चित्मक शक्रा अन्नुभव परता है 
ओर ऐसी साधना करते हुएमें कोई क्षण ऐसा भी आता है कि उसे असीम 
अआनन्दकी प्रामि,होती है । 
उत्कृष्ट ध्यात्का सामर्थ्य-- अब ञ्राजकल तो ऐसा सहनत नहीं है 
कि ध्यानकी उत्कृष्ट स्थिति बन सके, पर यदि ऐसा घत्कृष्ट ध्यान हो जाय 
रे ३] छः 
तो चार घातिया कर्मोंका बिनाश हो जात्ता है और बढ स्वंदर्शी हो जाता 
है, फिर भी भगवान केधलीके जब तक अघातिया कम रहते हैं, शरीर 
साथ रहता है और घाकी थे कर्म नामकम; गोनत्रकसे, वेदनीय कर्स ओर 
आयु कर्स ये चार अघातिया कर्म जब तक हैं तब तक वे रहते हैं। इस 
जलोकमें उनकी दिव्यध्वनि खिरती है; फिर योगनिरोध होना है। उसके 
चारों अघातियाकस एक साथ खिर जाते हें। पुरा नहीं है कि पह्टिले 
एक फर्म खिर जाय) फिर बादमें एककर्म खिरे | उन्तद चारों अधघातिया 
कर्म एक साथ खिर जाते हैं । 
स्वंबिकासका मूल सोहका परित्याग-- सम्भव है कि अरहंत प्रश्ुके 
आयु कर्म तो थोड़ा रद्द गया है; ओर शेष ३ अघातिया कसे अधिक स्थिति 
के हैँ तो बहा सहज क्वल। समदूधघात हो जाता है। इससे आत्मग्रदेश 
पहिले तो नीचे से ऊपर तक फेल जाता है, फिर अशगल बशल फैल जाता 
है, फिर आगे पीछे फेल जाता है। यहां तक कि फेदल वातवलय शेष रहती 
है। जब बातवलयसें भी फेल जाता है ।फर उसे कहते हैं लोकपूरण 
समुद्घात । लॉकपूरण समुद्घातकी स्थितिसें थ्ात्माम जिनसे प्रदेश हैं 
वे एक-एक प्रदेश पर समवर्गणाके हिसाबसे फ्रेज्ञ जाते हैं। अभी भी 
असख्यातप्रदेशी है, जितने क्षेत्रसें फेला है उततेमें अ्रसल्यात गुणे प्रदेश 
। असंख्यात असख्यात तरहके द्वोते है ॥ हमारा आत्मा जितने पदेशमें 
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हि) बढ़ श्रसज्यात प्ररेशमें ठहरा है । हमारे आझ्रात्माके प्रदेश जितने प्रमाण 
न ये प्रमाण ज्यादा हैं तथ तो समुद्घातका यह क्षेत्र व्यादा दूर तक फल 
जाना है । यह जो उनके विकासकी प्रक्रिया चनती है उसमें सबप्रथम मोह 
का परित्याग हआ्ना है । 

अभ्यत्रसानफी अचेननता-- जिसके अ्रध्यचसान नहीं रहता है वह 
शुध तथा ध्शुभ कम परिणामोंण लिप्त नहीं होता है। ये तीन प्रकारके 
अनप्यवपान रे । मिश्या ज्ञान) भिधथ्या द्शंत श्रीर विश्याचारित्र श्रथवा 

ज्ञान, अदशन व अचा्त्रिये ही वघ्क कारण हैं । ऊपर तक भी जह्दा 

सम्यकत्व हाने पर भी कुछ समय तफ अध्यवसान रहता है वहा पर 
अचारित्र है। स्थिरता नहीं है । अज्लान, अदर्शन और अचारित्न इन रूप 
जितने भी अ्रप्यबसान हैं ये शुभ या अशुभ कर्मोके आश्रयसे होते हैं क्यो 
कि ये अन्यवसान रागद्ेप मोहभाष, विधहुप, इन्छा ये सब 5घ्यब्सान 
स्वछूपसे चेनने वाले नहीं हैं; प्रतिभास करने पाले नहीं हैं, ये अचेतन हें । 
चूत्न तो ज्ञात और दर्शन हैं । 

छ्ानातितक्त परिणशामोंकी बन्धहेतुता-- एक विश्लेप्ण से देखा 
जाय तो इनमें जो अनन्तगुण हैं व उन्तकों गर्भित करने पाले ज्ञानगुण 
ओर दर्शनगुण है| चाफी गुण तो इसके उपभोगमें आते हैं | जेसे एक सुख 
का परिणाम हो तो सुखका परिणाम स्वयं अपने आपके सम्य ज्ञन्वे द्वारा 
हाता है । इस तग्ह जितने भी अभन्यगुण दर वे सब ज्ञानके द्वारा छ) नु*वर्मे 
आते हैं | वे गुण स्वथ अपने ही अनुभवका प्रतिभास करने लगते हैं । 
ऐसा एक ज्ञानका काम है । तो ये सव अध्यवसान जितने है उनप स्थरूप 
से अ्रगर देखा जाय तो ये ज्ञात्ानिरिक्त हैं। ज्ञानका काम तो मात्र जानन 
है । राग करना ज्ञानका काम नहीं है । राग करनेका जो परिणाम हैं वह 
जानन परिणामसे श्रतिरिक्त परिणाम है । तो जो भी ज्लानभावसे अति- 
रिक्त परिणाम होंगे वे परिणाम शुभ अथवा अशुभ बधके कारण होते है 
और जो केवल ज्ञानका परिणाम है। जाननमात्र परिणास है वह जानन- 
मात्र बधका कारण नहीं होता | 

जैसे वे देतु जो बताये दें मिथ्यात्व, श्रविरति कषाय्‌ और योग 
ये चारो कर्म प्राश्नववधके काग्णुभूत है। मिथ्यात्व स्वय चतले जला 
गुण नहीं है; अभिरतिस्थ्य चेंतने बला शुण नहीं है, सा स्वय चतने 
बाला गुण नहीं हैं। योग स्वय चतने वाला परिणमन नहीं है | चेतने वाला 
परिणवन तो एक ज्ञान परिणमन है । अध्यबस न स्वय अध्यबसान रूप 
है; शुभ अथवा अशुभ बवका कारण है। इसीका थोड़ा विषेवन कर रहे 
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हैं। में इसे मारता हू इस प्रकारका जो परिणाम है वह प॒चन्शि'स ऋष्णच 
सात है या जीवका स्वरूप है । यह जो विकल्प होता हैं कि मे दूसरे प्राण 
फा घात करता हू । यह विकल्प अज्ञानरूप है, ज्ञान्रूप नही हे । 

सहज झोर असरुहज़ भाव- झआत्मादी क्रिया तो क्षप्निक्रिया है.जो 
सद्यूत है ओर इसकी रवयकी क्रिया है | इसवे अत्व्क्ति धन्य क्रियाफा 
परिणास बधका कारण है। आत्मा अपने आपसे ऐसा विवेक पर लेता 
है कि जितना ज्ञानप्रकाश है । जितना जानन परिणाम दे वह तो है उसका 
स्वरूप है झ्ोर जितने गागादिक भाष है वे हैं आऑपाधिक परिणमसन्न । भेरे 
स्वभाव नहीं हैं, परिणमता तो में ह पर रागादिक मेरे परिणमन नहीं हैं । 
मेरा स्वभाव ज्ञान दर्शत्त मात्र है, ऐसा जो अपने शपकमें ध्यान करता है 
कि में शुद्ध ज्ञामप्रकाश मात्र हू शरीररुप नहीं हू, शरीरका वधन है, 
शरीरका एकक्षेत्रावगाह सम्बन्ध है; इतने पर भी में शरीर रूप नहीं हू । 
जरा शरीरकी दृष्टि अपने उपयोगसे ओभल फरर क्ण्ल अपने 'आपमें 
जो अमुर्त शुद्ध एक प्रकाश प्रतिभास ज्ञात्र है उसकी ओर दृष्टि करो ओर 
देखो कि यह में प्रतिभ'स मात्र हू | 

आत्मपरिचयकी अपुर्व आवश्यकता-- शआत्मपरिचय करने के 
अनन्तर किसी क्षण विकल्प हो जाय, सकलप हो जाय, तो बह बंध जाता 
है, पर किसी क्षण अपने आपका सन्य प्रतिभास हो गया था, सो उस 
सत्य प्रतिभासकी सामथ्यके घलसे जीबनमें आकुलता नहीं होती है । कुछ 
भी घटना आए, इप्ट वियोग अथवा #जिष्ट सयोग हो जाय तो भी बहा 
यह ज्ञान रहता है कि मे केबल शुद्ध अ्श्वीत्‌ सबसे न्‍्यारा अपने स्वरूपसात्र 
हू>ऐसा जानकर इष्ट वियांग आर अनिष्ट सयोगमें वह विह्नल नहीं 
हाता । भेद विन्नान करना ओर सबसे प्रथक आत्मस्बरूपका परिचय पाना 
यह चहुत आवश्यक कर्तव्य है ' 

सतू-अ्रद्धाका सामथ्य-- यद्यपि गृहस्थोंकी ऐसी दशा है कि 
परिभ्रह रखे हैं, कुछ आरभ्भ रखे हैं, परिजनोंका सगम है, ऐसी स्थितिमें 
कुछ उनकी विल्क्षण दशा है। ऐसी रस्थितिमें कुछ न कुछ विकल्प रहता 
है| पर ऐसी स्थितिमें रहने वाले श्रावक भी किसी क्षण जब चाहे स्वा- 
ध्याय, ध्यान पूजन आदि अबमरोंसे, श्रन्य अवस्रोंम जब कभी उन्तकी 
अपने आत्माके सदजस्वभावषकी शोर दृष्टि होती है तो वे भी उस आनन्द 
का पान कर लेते हैं जिस आनन्दको बहुत क्षण साधुजन पाते है। ग़हस्थ- 
जन्ोंक आरम्भ है, परिप्रह है, ससार है। उन्तके विक्हप जगत | है; पर 
आखिर चेतन्यस्वरूप दी तो ये हैं सश्ी हैं, अपने स्वरूपका परिजन 
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फरना घाददे तो क्‍या घर नहीं सकते ? कर सकते हैं। सन्नी होनेके 
फारण घमन्यस्वभावक्रो जानकर इनकी रथि उस झ्ोंग लीघ्रहोन पर 
फल्याणमार्ग मिलता है। परद्रब्यनते भिन्‍न आपमें रूचि सम्यक्त्व 
भला है । 
... अश्रध्यम्सानापे धभाषमें मुनियॉपी पबिच्रता-- परद्रव्योसे ग्यारा 
फब्रते इस आत्मनत्त्यम रूचि उगे-- “मे । यहतो भगगषत्त स्थ्रूप 8, यह 
परमात्मा हो सकता है। ऐसा 'पने आपके स्थभावकों पह्टिचान कर श्रपने 
आपमें रुचि अगना यही कह्याणका उपाय है। अपना उपाय यही होना 
चाहिए कि प्रत परे) स्थाध्याय करें, सयम करे) यह तो दितयी बात है । 
पूजन, सामायिफ सबगे ऐसा परिणाम हो कि अपने आपमें लीन हो 
जायें, ऐसी 'अपने दितकों भाषना कर तो 'अपनी सफलता हो सकती 
है । झोर यदि क्वल दूसरे फो दिखाने लिए या ऋपनेको बुच्द जताने के 
लिए इन बातॉफों किया जाय तो इससे क्त्याणका मागे नहीं ग्राप्त होता 
8। झपनी ही भलाईफे लिए अपने शुद्ध परिणामोर्में आना हे | शुद्ध 
परिणामोंकी उन्मुखता बढ़े शरीर शुभ अशुभ परिणाम छूटे नो किसी क्षण 
सिर्विकल्प समाधिका हम अनुभव कर सफते हैं । ऐसा जो मुनिजन करते 
हैं वे शुभ अथवा अशुभ ऋमसि लिप्त नहीं होते । 

क्रियाध्यवसान-- अध्यवसातनत ३ प्रंकारके होते हैं--अ्ज्ञान) अदर्शन 
झोर अचारित्र | ये तीनोके तीनों श्रश्चानर्त्प है कर शुभ अशुभ वधके 
फारण हैं | उसका अब विवेचन करते हैं कि जैसे यह श्रध्यवसान पर शाम 
हो कि में मारता हू तो यह अध्यवसान परिणाम ज्ञानमय शात्मासे भिन्न 
चीज है । आत्माका स्वरूप नो ज्ञानमयता है आर ऐसा अध्यवसात जिनके 
होता दे उनका स्परूप भ्रज्ञानरूप है। यह भत्मतत्तव तो एक सदूभूत आर 
अद्ेतुक झप्ति क्रिया बाला है ओर में माता हु, इस प्रकारका जो क्रियाका 
गध्यव्सान है वह रागहेपका फलरूप है झोर इसी ऊफारण वह अज्ञानरूप 
है । इस तरह इस अज्ञानी जीवने अपने आपके स्वरूपमें और क्रियामे 
भेद नहीं जाना | अपनी इस क्ष7क्नियाकी छ डृकर जा अध्ययसानरूप 
क्रिया है उस वधरूप क्रियासे अपने आपके स्वरूपको भिन्‍्त नहीं पहिचाना 
झोर माना मे करता हू। हि है 

सहजक्रिया आर श्रोपाधिकक्रियामे अन्तर-भया ' यह मैं तो 
ज्ञानस्वरूप हू, जिसका काम तो केष्ल हृप्ति है; तो मेरी वास्तव्कि क्रिया 
ज्ञण्ति है ऐसा तो नहीं पहिच ना आर मेरी क्रिया मारने की है, में मारता 
हू इसको जाना । यह अध्यवसान भी यद्यपि आत्मामें होता है, पर यद्द तो 
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बपच्चमास है; आत्माका स्पभार नहीं है। सो यहा क्रियासे और अपने 
ख्व्रमम्पर्मे गन्‍न्नर दिग्बाया सभारशा है | यहां हनन आ[दिक क्रियाओं पोर 
सदनूत शद्ठेतुक। अप्ति क्रियायान प्रात्मतत्वमे अन्यर है। गात्माफी 
सहज क्रिया जानन्ख्प हैं और से सारता हू आदिक अश्रध्यवक्तानरूप 
क्ियाएँ छोपाधिक भाववास वि उदयका लिमिक्ष पाकर उत्पन्न हुए परिणार 
है। में सहज आएने स्ण्सावके कारण क्वलझ्ानमात्र ह। जिसकी सहज :- 
क्रिप्प ज्लष्टि हे ऐसी क्ृष्ति व्रियातवोरूप अप ते आत्मतत्त्वसे अर रागह्वेपके 
फत्न सचझूत हसन च्यादिक त्रियाबोरसें इस जीवने घिशेष्ता नहीं जानी । 
विवेक न हो नेका परिणाग- ये दोनो ही विशेषताएं न जाननेफे 
वारण विधिक्त जो यह आत्मतत्त्व है इसका ज्ञान नहीं होता । त्तब यह 
उ'ज्ञान्रूप रहा | सो न तो विविक आत्माका ज्ञान हुआ आर न इस सब 
से लिराे इस आत्मतत्त्वका श्रद्धान हुआ गझोर न इस लिर्मज्पनेके रूपसे 
क्वल शप्ति क्रिया' दाला रह सकना इस तरहका उद्योग भी नही हुआ, 
प्राचरण भी नहीं हुआ | तब इस जीवके अछातन होना मिथ्यादर्शन होना 
ओर अचारित्र हो ना प्राकृतिक हो बात है । 
तीनो अध्यवसानोंसे रहित मुनि-- यहां यह अ्रकरण चल रहा है 
कि ज्ञानी सत पुरुषोंद अध्यब्सान नहीं होता है, रू वे शुभ अशुभ कर्मोसे 
ज्िप्स नहीं होते | उन्त अध्यवसानोंसे अपनेकों प्रथव न देख स्वथने बाला 
यह अध्यवसान कहा गया है। दूसरा अध्यवसास है--जों पर्याय मित्रा 
है उस पर्योयस्वरूप अपनेको मानता, यह भी अध्यवसान हैं! सें तारक 
हू, तियद्व हू, मलुष्य हू ऐेच हू आदि ज्ञायमान विकल्पोरूप अपनेको 
मानता इस प्रफारके जा पअ्ध्यवसान हैं वे इस ल्लानमय अआत्मासे अपनेको 
प्रथक्‌ नही सम्नमने देते | 
अध्यवसान्तोंका अन्चफार-- उन अभ्रध्यचसानों को तीन भाणोंमें 
विभक्त हिया है । एक तों ओपाधिक क्रियाओसे अपनेको भिन्‍त न मान 
सऊता आर दूसरे अपनी जो पर्याएं हुई उन पर्यायोसे अपनेको प्रथक्ष 
न समझ सकनत। कुछ समावानसहित ध्याससे लाइए ओर तीसरी बात-- 
जो जाननेमें आ रहा है। ऐसे पदार्थंसि जिसके समय जो विकल्‍प हैं उस 
सप्तय उत्त विकतपोंसि अपनेको जुदा न समझ सकता, ये तीन तरहके अधरे 
होते है । जिन अधेरोंसे रहकर अपने आपके स्ण्खपस स्थित जो कारण 
ससयसार हैं) परसात्मतत्त्व हैं, शुद्ध स्तरूप है वह विदित नहीं हो सकता | 
यह गाथा वहत गम्भीर है ओर अत्यन्त मर्ममें पहुंचाने वाली है । सोक्ष 
सार्ग जता शिवमय पानेके लिए हमसे कितली पैत्ी हृष्टि करके अपने सहज 
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स्वसूपको निरखता हैं, यह इसमें बनाया गया है । 

आत्मस्पभावका परिचय-- जीव तो श्रपन्त आप सहज एक ज्ञान- 
प्रकाश मात्र है श्ौर उस थीवका अपनी श्योग्से जो काम हो सकता हैं 
वह मात्र जाननका फाम दो सकता है। फिर नो जो राग करता है श्रोर 
अनेफ फ्रियाघोका परिशाग चन्ाता है। में चलता है, उठता ह, बठता है 
मारता हु) सुखी फरता हू ऐसों क्रियाबोफे विकल्प झात्मामें आत्माफे 
स्वभायसे नहीं उठते। अगर ये क्रियायोंगे बिबल्प फरनेक साव '्रात्माके 
स्वभावसे उठते होते तो सिद्ध भनवानके भी होने चाहिएं। जो घीम 
स्वाभाविक है बह सिद्ध प्रभमे मिलती है शोर जो चीज स्वाभाविक सं 
प्राशतिक है। झोपाधिक है वह संसारी जीवोर मिर्गी 'आआाजका प्रकरण 
चहुत मनोयोगसे सुनियेगा। चढी सायवानीसे भद्वविज्ञानकी दृष्टिसे इसमें 
बताया गया है । हमें समकना है अपने आपके सहजस्यरूपको शर्वात्त 
ये आत्मा म्वय अपने शाप किसी परकी डंपावि नष्टो लव किस प्रकार 
यह रह सकता है ? यह जानें। 

धहध्यवसानोंमें स्वपरका एकत्थ-- यद्यपि अभी देहफे वबन्में हैं 
श्र जात्मा भी श्राकुल व्याकुल रहता है । फिर भी हम ज्ञान द्वारा जान 
तो सबको सकते हैं यथार्थ आत्म पदाथ अपने शआपकी सत्ताके होनेसे 
किस स्वरूप वाला हुआ; यह वात यहा जाननेकी है । यह बात जिसने न 
जानी उनकी वर्तमान रिथिति क्‍या है कि बह तीक्नों प्रंकारफे परिणामों 
रहता है, एक तो रागद्वेपोंके परिणाम रुप क्रियाके एक्त्वमें । में कर्ता हु, 
में खाता हू, में चलता हू आदि इस प्रवार क्रियाफे एकंत्वमे दूसरे कार 
का अ्ध्यवसान है और परिस्थिति मिली है। पर्याय मिली है | पशु पक्षों 
आ्दिके पर्यायरूपमें एकत्वकों लिए हुए। शर्थात्‌ में नारकी हू ऐसे सतोष 
को लिए हुए, यह है दूसरे किस्मका श्रध्यवसान ओर तौसरे प्रकारका 
अध्यचसान यह है कि हम जिन पदार्थोकी जानते हैं उन्त पदार्थंके विपयमें 
जो विकल्प हुआ है उसमे हम रागके कारण एकत्व लिए है। ये ३ प्रकारके 
ध्रध्यवसान ससारी पाणीके हैं जिसके कारण यह जीव अपने आपका 
अपने सत्त्वके कारण जो सहज स्वरूप है उसका परिज्ञात नहीं करता । 

अध्यवसानोंका विषरण-- पअध्यवसानका अर्थ है जो शआत्मामें 
स्थय स्वभावसे नहीं है ऐसे जो नाना 'अरोपाधिक तत्त्व हैं उन _तक्तोंमें 
अपने उपयोगका लगाब करना, यही है अध्यवसान्‌ अथोत्‌ रागहप करने 
की क्रियाएँ, मिली हुईं पर्योयमे, इन सबमें में हू, में कर्ता हर, इस भ्रकारके 
उपयोगक्स ल्गांव करना ये सब अध्यवसाय है ओर सीथी भापामें यह 
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कह लो कि जो कास सिद्ध प्रभु नहीं फरते वे जितने भी फास यद्दा हो रहे 
हैं हम ओर आपके) वे हैं अध्यवसान। इन मोटे तीन ग्रकारफे अध्यव- 
सानोंसे हटकर जब हम शआत्माके 'नुभवक्की स्थितिमें आते हैं तो उस 
स्थितिमें भी जितने क्षण हमें भेदरूपसे ध्यान रहता है, चाहे बह अपने 
बारेसें हो होता हो । जब भेदरूपसे रहता है तब तक तो अध्यवसान है 
झ्रोर जब सेदरूप ध्यान इटकर अपन ज्ञानस्वरूपफो अभदछूपसे अनुभवे 
तब अध्यवसान नहीं रहता है। विचार, घिकलूप) रागठेष ये सब 'अध्यघ- 
सान हैं। 
ये अध्यवसान जिसके नहीं होते वे सुनिजन शुभ अथवा अशुर्स- 
कर्मोसे लिप्त नहीं होते हैं । तीनों प्रकारके अध्यवसान त्यागना है। यह 
बहुन ती८ण इृष्ठिसे भेद्विज्ञान यहा कष्ठा जा रहा है । क्रियासे अध्यबसान, 
पर्योयमें अध्ययसान शोर ज्ञायमान विकत्पसे अध्यदसान | ये तीन तरह 
के छाध्यवसान हैं । फ्रियामें तो ज्ञानी पुरुप यह देख रहा है कि क्रिया तो 
जाननस्व॒रूप है, में सुखी करूँ, दु'खी करूँ, सारूँ, जिलाऊँ आदिक 
जितन क्यिारूप विक्तप हैं वे मेरी सहज क्रिया नहीं हैं । तो एक क्षप्ति 
क्रियाबाल आत्मनत्त्वके लिए ये सब क्रियाएँ रागद्ग पके परिणामसे होती 
हैं ओर एसी कारण ये क़ियाएँ पज्ञास स्वरूप हैं । 
प्रशुकी तुत्ननासे सहज क्रियाकों परिचय-- अपने आत्मस्वरूपसे 
ओर इन क्रिग्राशॉसे यह जीव एकत्व करता है। किन्तु यह कथन श्रशुद्ध 
निश्चय इृशष्टिसे है । यहा आत्माके सहजस्वरूपको पहिचाननेका व्यम 
किया जा रहा है, मेरी सहज्ञ क्रिया क्‍या है ? जो ग्रभुकी क्रिया है वही 
आत्माकी सहज क्रिया हैं। जो बात प्रशुमें नहीं पायी जाती है चह हम 
कर रहे है पद्मपि, हम परिणशति बला रहे हैं फिर भी हमारा वह सहज 
परिणप्रत लहीं हो सकता | हमारा स्वाभाविफ परिणमतन वह है जो लिदोंप 
निष्फल्क आत्माफा है | हम जो कुछ करते हैं. क्‍या हम सब मही कर रहे 
है? करते है, पर गलत भी करते हैं ओर सही भी करते हें । 
गलत और सहीका शअन्वेषण-- गलत ओर सही की व्याख्या कछ 
पदर्षियों तक अपेक्षित चल्ती है जिस क्रियाको साधु गल्लत मास सकते हैं 
उसको गृहम्थ सही भी सान्न सबने है। शलौर जिस क्रियाथो प्ररप्त ध्यस्था 
में साघुपद सही साल सकता है वह क्रिया श्रप्रमत्त साधुका अपेक्षा गल्नत 
हो जानी है ओर ऊँची श्र रिरयोंमें चलकर जहा अ्रसेर परि्गिसनकी दशा 
होती है। उनकी इस ज्ञप्ति क्रियाके आगे जो कुछ भी बिचागर्थऋ कुछ भी 
हो बह सय्र गल्नत हो जाता है। तो छुड् पदवियों तक गलन ओर सही 
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अपेभित चलती है, मगर ऐसी पूर्ण सही क्रिया क्‍या है जिसमें अपेक्षा नहीं 
रहनी है ऐसी निरपेक्ष यथाथे तो घायककी ज्ञप्ति क्रिया ह उसके आगे यह 
नहीं रहता कि क्‍या यह किसी अपेक्षामे गलत हो सकता है ” 

झानग्ममें सानताकी छपादेयता--भेया  क्रियारमें शध्यवसान 

र यह 7 ए्््वसान है और दूसरा ूव्यवसात् बह रहे हें कि 

"वो व उय गछा लगाव रखना। में मनुष्य ह ऐसी यद्ि ग्रतीति है तो 
बड़ ' चण्यहै। यहा यह कहनेकी उत्सुकता न आए तो क्या यह 
समय हा 3 ? यर शरीर है) पर अपने आपसे ऐसे ज्ञानर्समें डूबो कि 
य+ श्र न नरहेफिम मनुष्य हू। एक सोक्षमार्गमें) आत्ममागंसे चलने 
की दिशा व-ायी जा रही है। तो में तो अहेधुक क्ष्यकस्वरुप हू और 
ये कम जियाकसे उत्पन्न हुए नारकादिक भव ये रागद्ग पके परिणाम हुए 
हैं, ये समस्न अनात्मतत्त्व हैं । इन रूप में नहीं हू । जानी तो यह धारणा 
रखना है, पर श्रज्नानी जीवको इस पर्यायसे भिन्‍न हुछ में विविक्त पदाथ 
हैँ ऐसा उसके ज्ञानमे नहीं रहता हैं । 

द्वितीय अध्यवसानका परिणाम-- जब पर्यायसे विविक्त ल्लानमात्र 
अमूर्त आकांशवत निर्लेप इस शत्मतत्त्वका परिचय नहीं होता, परिनज्नान 
नहीं होता तव तक अज्ञान है; श्रीर इस विधिक्त आत्मतत्त्वक दर्शन न हो 
तो इसऊा अदर्शन हैं, और इस विविक्त आ्त्मतत्त्वमें शभद रूपस अल 
भवन करने रूप आचरण न हो तो यह अआचारित्र है। यह दूसरे प्रकारका 
भी अध्यवसान जिन सुनियोंके नहीं है वे मुनि शुभ अचवा अशुभ परिणाम 
से लिप्त नहीं होते हैं । यह कट्दा गया है दूसरे प्रदारका अध्यवसान | 


स्थूल्भून दोनों अ्रध्यवसानोमिं अन्तर-- इंच दो अव्यवसातोंसे 
अन्तर इनसा है कि पहिले तो वह करनेमें अपना भाव रखता 49 में सुखी 
करता हू, दु वी करता हू) जिलाता हू, मारता है इस प्रदधाश्की क्रियाबों 
हू अथात्‌ इपयोगका लगाव रखनेसे ओर इन दूसरे श्रकारक अध्यवसानों 
में इस जीवने कर्मोके विपाकमे उत्पन्न हुए जो परिणमच है उत्त परिणमन्नों 
६ लगाव रखा | जैसे कि छहढालामें लिखा है कि "मं सुखी दुखी मे रक 
तंत्र, मेरे बन ग्रह मोघन प्रभाव ।?? तो यह जो एरिएमसनवा लगात 8, यह 
से ह इस प्रकारका अध्यचसान मिश्या है। कोई यह साचनव एलु.कता न 
रखे तो क्या में ढु खी नहीं हू ? अरे हम दु खीहा, पर हुं खसे विविक्त 
जो हमारा अपने आपके स्वरूपके कारण सहजमत््व है उसका परिचय 
करानेकी वात चल रही है । तो बढ़ परिणमनमें जो लगाव हैं. वह लगाव 
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रूप अध्यद साव जिलके नहीं होता है वे सुत्रि कमेसे लिप्त नहीं होते है । 
ख्रध्यलसानोक सम होनेकी परिरिथति-- जो थे अध्यबसान नहीं 
करते हैं उसका कारण क्या है कि उन्दें देबल आत्साके सहज लक्षशारूप 
स्वप्नाब॒का दर्शन है, ज्ञात है ओर आधघरस्ण है । यही निश्चय रत्मत्नथ है 
यही परप्त भेद विज्ञान है। इस स्वरूपके अध्यवसान्की जब स्थिति नहीं 
होती है तो जीबकों ऐसा परिणाम हा करता है कि से सारता हुक सरटी 
ट॒ वी करता है, अमुक दाय करदा है। यही हे छ्ियाका छध्यवमाकन फरार 
मनुष्य हु) स्त्री 6) ये है क्रियाके अध्यकसान | कर्मों: उयसे जो पम्णिति 
प्राप्त हुई है उस परिणभलसे अपने 'प्भदका अम्ययस बनाना यह हुआ 
दूसरे प्रकारका अध्यबमाल । अब तीसरे प्रकारका शअ्ध्यण्साव कहते है । 
पध्यवसानाकी चिखूपता-- यहा अकरशा यह चलन श्हा है कि जिन 
मुनियो्ि अध्यबगान नी होता है वे पुण्यवर्म योर पाप कस दोलोसे 
लिप्त नहीं हो ते हैं। प्रकरण बहुत सूक्ष्म ह. ओर कठिन है, पर थोछासा 
इस सम्बन्धमें कहेंगे और आप ज्लोग सावधानीसे सने । यहा बतला रहे 
कि अध्यवसानके परिणास अर्थात अनाध्मकों ओर लगन वाले परि- 
शाम तीन तरहके होते हैं। एक तो करनेगे लगाव रखना ओर दूसरे 
अपनी चर्तमान परणणणमें लगाव रखना ओर त्तीसरे जा झ्गना जा रहा है; 
जो ज्ञयाकार विकल्प होता है उससे लगाव रखता+य तीन घध्यवस्ान 
होते हैं। 
,.._क्रियाध्यवसान-- इससे सामान्य रूपसे यह बताया जा रहा है कि 
मे दूसरेको मारता हू, सुखी करता हु। दु ख्ी करता है, इस प्रकारके करते 
में अपना विकल्प वना सो यह प्रश्मम जातिको पअष्यव्रल्षय मे ।है।तो इसकी 
शुद्ध छष्मि क्रिया, आत्माकी क्रिया क्घज ऊांनम पां> हैं, प९ उस क्रियारे 
आाश्रयसे अध्यवसान करता। मारता) सुखी छरणा। हुखी करना आदि 
छोपाबविक क्रियाबोंसे लगाव बना लेसा यही है क्रियाविश्यक ऋष्यवसान । 
कमादियाध्यावसान-- दुसपे यह आत्मा अंगयाण, छल त्तों सहज 
तायफतबरूप है किन्तु अपनी इस सहज प्रवीनिस चिगरूर जो' परिशमन्न 
पाया रे । अआपायद् सनुष्यादि भेद ञ्ञो णाया बे उस ग्र्ह प्त & इस प्रद्वर 
का गाव होता है, यह है दूसरी जानिका अध्यश्सान ! 
झ्ायप्रानाध्यवसान-- 5 तीसरे प्रकारका 2 ध्यवसन छह रहे हे 
पढ़ वमद्रव्य जाना जा रह थवा अन्य कुछ ज्ञेय पदार्थ 
बन्चद्रब्यका व ञ्ञरो ता हे कक ले है हर 
धार ७ रत झा 
'प्रपने आपगरें विकतप है बह ज्ञायसानाध्यब्साल है । ऊजासत शाध्यब्स'ज्ष 


है 
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नही है किन्तु मइसे ज न गहा है इस खपसे जो आयप्रानों अध्यकसान हैं 
बह अध्यवसान भी मुनियोत्र न हो तो उनकी उन्हठ् ऊद्धि होती हैं। 

तीनों श्रव्यवसानका समाहार-- में करता ह) में हु खवी सुखी 
करता ह आदि क्रियाबौस लगाए हो तो क्रियावोका थध्यवसास है श्योर 
में इसे जान रहा हू ऐसा जासनेका विऊतप उठाना सों यह ज्ञायमान् 
अध्यवसान है। जानने घान्का स्प्रभाव है, पर मैं इसे जान रहा हू इस 
प्रकारका जो ग्रिझत्प है वह स्वभाव नहीं है। जानना तो स्वभाव है | तो 
ज्ञान सम्बन्धी जो विक्हूप होता है बह है ज्ञायमान श्रध्यवसान । 

तायमानाध्यवसात और हाससनतक्त्वमें अन्य ने माननेका फल 
यात्मा ता शानमय है । ज्ञान एक स्वरूप है जो कि सत्त है श्रीर 'अहेतुक 
है । मैं जान रहा हु! इस प्रकार फा जो विफहप है उससे निमिष्त तो क्मोदिय 
है पर जाननमे निमित्त ऊर्मदिय नहीं है। जाससा शआत्माका स्वभाव है | 
तो जो शुद्ध अद्देतुक एक ज्ञानस्व॒रूप है ऐसे इस आत्माफे आर लेय हो 
रहे हुए धर्मादिक द्रब्योके विशेष अन्तरको यह नहीं जान रहा है सो यहा 
उन लायमान पदाथ्थंसे भिन्‍म प््रपने आत्माका ज्ञास न करनेसे 'अज्ञात्न बना 
हुआ है आर इस प्रिविक्त आत्पाका दशन नहोनेसे अदर्शन है 'और इ 
जिविक पात्माका जप्ता सिद्ध झिया जाने योग्य कार्य है, जप्ति है, राग 
(या है ऐसी कियाका आ्राचरण न हो नेसे इसके अचारित्र होना है | 

प्रभुःशनके लिये परसे विविक्त होनेक्की आवश्यकता- यों समम 
लो सेया | क्रि अपने भगवानसे मिलनेके लिए तुम्हें कितनी बाह्य घापसि 
दूर होसा है और यह चाहो कि परके बचोंमें मी मोह रहे, उन्तफा भी राग 
करने रहें और सहिर आर हाथ जोडे। पुजाका पाठ पढ जाएँ और धर्म 
पूछा कर लिया मो ऐसे सवोग न करो । यहा तो हम सीखने आते है झि 
प्रभुका ऐसा स्वरूप है; *८ दोपोसे रहित है; ज्ञानादि गुणोसे सम्पन्न # 
ख्प्र!र भावना करने झआते हैं कि हे प्रभो! मेरे भी विषय कपाय दूर हों । 
जिस मार्ससे चलकर आपसे इन्द्रिय बिजय बिया। में # दूर किया, जक्‍त्त 
छत उत्पन्त किया, छतार्थ हुई आप) ऐसा ही मुमार्म बज प्रकट हो, ऐसी 
भावषत्ता करने गठा आते हैं, शिया लेने आते हैं, कुछ इस प्रक्रारका ध्यान 
हम | यह आते है ओर ध्स अ्रद्धतावी स्वच्छता पर 8 लुराग भक्ति प्रगट 
करने आते है । 

व्यवहारमें भी परमाथप्र दीति-- भैया | प्रेक्टीफल करनेदा काम 
तो मद्िस्से घाहर जाकर बाकी २३-२३॥ घटे पड़े हुए हैं. तत्र आत्मवत् 
प्रव्ल झरना है | वह क्या कि गृहस्थावस्थासे रहकर यद्यपि सब कुछ करता 


कक 
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उड़ता है, दुकान भी घर भी फिर भी, हम यथायोग्य अपनो छोरसे स्ूथाष 
की प्रतीति रखकर ऐसा भाव चतनाए रहे कि यद्ट बे 0 हि 
पर करनेका काम तो मेरी शुद्ध क्प्ति क्रियाका ऐसा परिणाम गहे, यह ट्े 
करनेका काम भर इसके विपरीत ऊ़िसी भी प्रकार्फा ज्लगाव है तो बह 
वंधका ही कारण होता है। जिन साधुजलोंके यह अध्यण्सन नहीं होता है 
वे मुनि भ्रष्ट हैं। वे मुलिजन अपने इस विविक्त शआ्ात्माकों जानते है। 
विविक्तका शर्थ है सबसे निराला। मायने उस विधिक्त 'आत्मस्व॒रूपको 
भावदा भोगत्ते है । 

अपना परसार्थ कार्य-- हम व्यवधार क्रिया करे फिर भी पतीनि 
घानकी यह रहे कि हमें इन व्यवहार धमसि मी आगे परे जाना हैं । दो 
में आत्मा भगवान सत्‌ अद्ेतुक जानल क्रिया मात्र हू। कोई पृछे कि 
तुम्हारा असली काम क्‍या है ? तो उत्तर होना दाहिए कि केबल जाननहार 
रहना, यही हमारी असली क्रिया है। पर मे इस फठेसे पड गया हू । तो 
करनेके विकल्पमे दूसरेकी अपना माननेके बिकल्पभे अपने आ्आपक विकल्प 
के विरुद्ध कुछ बात दिखे तो क्षोम श्राता है भोग अनुकृत्त घात दिखे तो 
प्रेम बहता है; इस श्रकार के व्यापारसे रहा करते हैं । तय फिर ररना क्या 
है? ३घल एक शुद्ध ज्ञाता रहनेका काम तो यह तो हो नहीं पाता । तो 
कोशिश करें। वह कोशिश क्‍या है ? स्वाध्याथ करें, देव भक्ति करे; 
गुरु सन्‍सग करे, गुणोका अनुराग रखें, दूमरेफे दोपोपर इृष्टि न दे | सधाई 
के साथ अपना व्यवहार रखें, इन सय को शिशो्ें रहकर अपने इस ज्ञायक 
स्वरूपके अनुभव करनेका पात्र रहा जा सकता हे | 

साधुवोंका साधुशान-- साधुजन सत्तू अहेतुक शज्षप्ति क्रियामय 
अपने आत्मस्वरूपको जानते हैं। यह में ज्ञायक मात्र हु, चेतन्‍्य ह जो कि 
अहेतुक है; जिसे किसी ने घडा नहीं है, बनाया नहों है, किसी दिन्से इस 
मुमकी सृष्टि नहीं हुई है, में अनादिसे अकारणक हु, किन्‍हों कारणोंसे 
मेरी उत्पत्ति नहीं हुई है, भेरा सत्त्व स्वत सिद्ध है, ऐसे ज्ञायकस्वरूप 
निज श्राप्माको ज्ञानी सत पुरुष जानते हैं ओर जानते हैं कि जो विकहप 
उठता हैं; आकार होता है बह परिणमन है । में तो उसके आधारभूत भ्रष 
ज्ञानस्थभाषरूप हू; ऐसे सबसे निराले अपने आत्माकों जानते हुए वे सुन 
जन अपने आत्माको देखते हैं, जानते हैं. ओर उनकी यह ज्ञासवृत्ति लान- 
प्रकाश बढ़ी तेजीसे स्वच्छरूपमे एकदम स्वच्छन्द होता हुआ फंत्न जाता 
है । उसमें किसी की रुकाबट नहीं होती है । 

न्नानियेकि ज्ञानभाषकी स्थिरता-- ऐसे ज्लानीसतोंके अज्लानरूपता 
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पका अशाव हो लाता ्ै । इस ही] फारणा वे शुभ अथवा धयणुभ द्ोमो प्रकार 
पा फ्मसि तिप्त कहीं होते हैं । यहा यह बात उत्ततायी गे हैं कि जिस नीम 
पृ इस प्रकारका भदजिद्यान नहीं होता बढ़ तो मिश्याहष्टि, मिश्याद्धानी 
कह मियाचारित्री हैं आर जिसके संदविलान हा सह सम्बन्ध, 
सम्यम्लानी आर ,लम्यकचास्त्री हुआ। इसकी स्थिग्ता जैसे जसे होती 
जानी है वेसे ही बसे सम्यकचारित्र भी वढ़ता जाता 8। फिर इसके ऊर्म- 
बय नहीं होता ४ । 

अध्यवसानका फकाल-+ तो फिर यह जीन कितने समय तक पर- 
भागंस पगपनेफो जोडा करता डे जब तक सम्त्प विकतप उठते हो दच 
तक यह ॒परभावोमे लगा रहश्ता है। झात्माका स्वभाव तो घानमात्र है, 
थही आत्पाफी ऋद्धि है । पर यह जीव अतातनी जीन आत्मामी ऋद्धिका 
अहण नहीं करता । चेतन छाचेतन बाह्य पग्ग्रिह इनकी फद्ठि जोड़ने में; 
सचय करनेसे अपना बडप्पल मानता है | इतिहासोसे पढो, पुराणोंम पढो 
यड बडे राजा महाराजा पुरुप भी आखिर अपना जोदन छोटकर चलते 
गए | तो यहा जिसके सकहप बिकत्प नहीं होता उन्हें ही इस 'त्माकी 
ऋ्रद्धि पाप हाती है । जय तक शआत्मस्यरूपण्िपययक शान नहीं जगता त्व 
तक स्त्री पुचादिफ्म यह सकल्प विऊत्प किया करता है ओर अपने 
अतरड्में हप लिधाद रूप परिणाम करता ह यही तो अन्लान है श्लौर जब 
तक अन्नान है तब तफ इसकों अपने आप कप्न है। कोई कष्ट वाहरसे 
लाना नहीं पडता | ऊपता ही ज्ञान विगाडा तो कप्ठ हो गया ! 

छानका प्रताप- बड़े-बचे योगोश्चर जगलमे रहकर शेरोंके आक्र- 
मगाऊे न्लीच भी अपने आपको जो सावधाल रखते हें, प्रसन्‍न ओर सतु्ट 
रखते हैं यह उप्के इस ज्ञानका ही अनाप हे। प्िपात तो तब होता है जब 
चाय पटायर्मि ममता दोती है कार चाह पदाथममे समता नहीं हे तो चहा 
विपाद नहीं जगता है । सो ऐस्टा यव्त कगो, ऐसा ज्ञान बढाघो। ऐसी शुद्ध 
आत्माफी भावत्ता करों कि यह सोह मिट जाय। सबसे घोर दु ख़दायी 
कुछ है तो मोह है । 

मोहकी घण्ितता-- सेया ! इस जगतमे सबसे घिनावना) न देखने 
लायफ़ यदि कुछ है तो चद्द मोह है । ल्लोग कहते हैं. कि ये नाक) थूक मल 
मल, पसीना गदी चीज है । भला यह बतलाबो कि ये नेचारे पुद्गल, 
जिनमें रूप, रस, गव स्पर्श है; ऊिसीस बोलते नहीं, छेंडते नहीं, उन 
देचारोसे धणा करे और जिससे इन्हे घिलावसा बनाया है उससे प्रीति 
नहीं छोड़ते हैं । इन जाक, थूक मत्त, मृत्र आदिक को घिनावना किसने 
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बनाया है ? इस शरीरने | चलो शरीरते ही सही । इस शरीरके हो कारण 
तो ये चीजें घिनावत्ती बनी, पर यह तो बतलाबो कि इस शरीर को भी 
किसने घिनावना बनाया ? क्या बोलोगे ? क्‍्या:कर्मोके उदयसले घिन्तावना 
बनाया ? अच्छा यह ही सही कर्मोंके उदयने ही घनाया पर उत्त कर्मोको 
किसने बसाया ? बनाने वाल्ला तो निश्चयदृष्टिसे कर्पांका उपादान ही है । 
मगर कर्म अपनी ओरसे अपने रवभावषसे नानारूप नहीं होते। कोई उससे 
निमित्त होता है तब नाना रूप होते हैं | तो वे कया हुए /' निरित्त | जिन- 
का लिमित्त पाकर कर्मवध हुआ। रागह्रेष किया तो कर्म बंध हुआ, 
विपाक हुआ, शरोरकी रचना हुई। तो यह राग हेषपरिणति घिनावनी 
चीज निकली । तो रागद्वेषको किसने बताया ? उसका सूल कारण क्‍या 
है तो रागठ्॑पका मूल कारण है मोह । तो सबसे, घिनावन्ी चीज क्‍या 
रही ? मोह । हि 

इस घिसावले माविन मोह परिणामसे रागहेष हुए। रागह्वप निमित्त 
से कर्मबध हुआ और कर्मोद्यके निमित्तसे यह पर्याय-रचना हुई ओर 
तहा ये मल) थूक वगेरद्द हुए। जीवने जब तक इस शरीरबग्गणाको प्रद्दण 
त किया था तब तक क्या घिनावना था ? अरे यद्द पुदूगल तो सामान्यरूप 
से रूप) रस, गध; स्पर्श सहित पत्षित्र निराला था; शुद्ध था। इसमें घिनात़ ने- 
पन्तकी फोई बात न थी; पर इस सोही जीबने जब उन्हें अगीगार किया 
तो कुछ कालके बाद ही घिनाबनेपनका परिणमन बन गया। तो मसूलसे 
फिसने घिनावना बना दिया ? इस मोहने । सबसे अधिक घिनावनी चीज 
है तो बह मोह है ! हि ह 

मोहसे आत्माका विगाड़-- यद्द मोह इस तीन प्रकारके अध्यवसात्नों 
के रूपमे फूट निकला है। यह अध्यवसान मोहका रूप रख रह्या है) जो 
रागद्रेपसे भी कठिन सलिस है । रागठेप आत्माका उत्तना बिगाड़ नहीं फर 
पाते जितना बिगाड़ मोहसे होता है। मोह अधकार है। उस मोहांधकारसें 
कल्याणका मार्ग नहीं सुकता । कल्याण तो है अपनी जाननसात्र क्रिया 
वनाए रहतनेमे, पर मोहमें सुख दु.ख, जीबन मरण आदि कंरनेफा विकल्प 
करने लगा । इसका आश्रय तो स्वाभाविक था ज्ञायकस्वरूपका अनुभव | 
किन्तु यह झ्षायकस्वभाव अनुभवसे चिगकर अल्लुभव फरने लगा कि में सन्नी 
हु) पुरुष हू नाता प्रैदारफे परियामनोंम झपसा लगाव २खने लगा । यह मोह 
फा हो तो प्रभाव है । स्वय सहज केप्ता है, उस आत्मतत्त्वको न जात्ना । 

प्रशुका उपदेश-- भेयां ! इसका स्वाभाविक अज्नुभवन तो था ज्ञान- 
सात्र ज्ञानस्वभावषमात्र | पर उस ज्ञानकी वृत्तिमे जो नेय आया, विकल्प 


॥। 
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आया सो जानने लगा कि में जाननहार हू, में जानने वाला हू) इस प्रकार 
का विकल्‍प भी अ्रध्यवसान है । जानस अ्रष्यवसान नहीं है। सो जब तक 
इस प्रकारका मोह, संकल्प विकल्प, हष, विशाद इस जीवमें रहते हैं तव 
तक आत्मामें विकास सहीं जगता और शुभ अथवा अशुभ कर्मोका वध 
करने बात्नी क्रियावोंकों करता रहता है । अपनेको सबसे मिराला सममने 
का यत्न करो, प्रभुका यही उपदेश है । 

प्रसुकी घास्तविक भक्तिसे अलगाव-- जेसे कोई अपने पिताका 
बचनोंसे तो सत्कार करे, मीठे वचन बोले, पर बात एक न माने तो उसे 
पिताका सेवक नहीं कष्ठा जा सकता। उन मीठी ब्ातोंसे ही पिताका पेट 
भरे भर खानेको रंच न पूछे, ऐसा कोई चालाक बालक हो तो उसे पिता 
का सेबक नहीं कहा जा सकता। इसी तरह हम मीठी बातोंसे भगवानका 
दर्शन कर आयें पर भगवात्तकी बात एक भी नमानें, अपने मोहमें फक न 
डालें।रागहपर्मे अन्तर न ढालें; फही मदिरकी ही वेदीसे खड़े खडे गुस्सा 
करने लगें तो बात तो प्रभुकी एक भी न मानी ना। अतरमे विचारो कि 
इस प्रकारके परिणाम रखकर फोई भगवानका सेवक कहला सवे गा क्‍या ? 

प्रभुकी वास्तविक भक्ति-- भैया | न भी बने प्रभुके उपदेशोंका 
पालन; किन्तु इतना ख्याल तो बना लेना चाहिए कि करने योग्य काम तो 
प्रभुके उपदेशमें यह बताया है पर मुमसे बनता नहीं है । इतना भी कमसे 
कम ख्याल दो तो भी समझना चाहिए कि हम अभुके सेवक हैं । यह 
अध्यवसान परिणाम जिन ज्ञानी सत पुरुषोंक नहीं होता है वे क्सी भी 
प्रकारके फर्मोंसे ज्ञिप्त नहीं होते। जिन्हें कमसे छुटना ह वे कपाय न 
करें । फषाय न करने का प्रोग्राम न चाहिये तो उन्हें चाहिए कि मोह 
परिणाम न फरें। ऐसा किया जा सका तो सममिये अब हमने प्रभुभक्ति 


करना शुरू की हैं । 
अज्ञानमय श्रध्यवसानका दुष्परिणाम-- जो जीव निज शुद्धज्ञायक 


स्वरूपके अतिरिक्त ओर जाननमात्र कामके अतिरिक्त अन्य पदार्थोर्क 
करनेमें लग गए अन्य पदार्थोकी अपना माननेमें लग गए तो वे पुरुष 
मोही हैं और समोहके फलमें उन्हें रागद्वेष श्रवश्य होंगे भोर जद्दा रागद्वेष 
किया वहा ससारमें फस गया समझो। जन्‍म मरणके चक्रोंसे यह मोद्दी 
जीव नहीं छूट सकता, ऐसा जानकर एक ही भाव बनावो कि मोह न रहे। 
ममता न रहे । अपने आपके स्वरूप की खबर वनी रहे | यदि यद्ध काम 
किया जा सका तो सममो कि हमने यद्द मनुष्य-जीवन पाकर कुछ काये 
किया । नहीं तो जन्‍म मरण तो लगा दी चला जा रदा है। जेसे श्रनन्‍्तभव 
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बिता दिए बेसे ही यह भव भी व्यतीत हो जायेगा । 
झपनी संभाल-- अब भी संभल्न जायें तो बढ़ी विशेषताकी बात 
है । सो हर एक यत्न करके ज्ञानको बढ़ानेकी भाषना होनी चाहिए। पढ़ 
करके स्वाध्याय करके! चची करके, ध्यान बनाकर) भाषना करके, जो 
ससमा है उसका लक्ष्य करके किसी भी क्षण अपने आत्माके ज्ञानसुधा 
रसको एक बार चखर तो लो। यदि ज्षानसुधा रसका स्वाद लिया जा सका 
तो उसके प्रतापसे नियमसे कभी संसार कट जायेगा; मुक्ति नियमसे 
होगी। जिसने अपने आपके शुद्ध ज्ञानस्वरूपका अनुभष किया है वह 
निकट भरत्रिष्यमें शुद्ध दो द्वी जावेगा | 
प्रररणप्राप्त शिक्षा-- सो इस गाथाके सुननेसे यह शिक्षा लेना दै 
कि इस जीवका सात्र जाननका काम है। हम यह जानें कि सेंरा स्वरूप तो 
शुद्ध छ्लानस्व॒रूप है; हम तो एक आकाशघत्‌ निलेप अमूत किन्तु ज्ञानज्योति 
करके स्वच्छ चेतन पदार्थ ह््‌। जेसे हम सुघनन्त्र स् तेसे ही स्वतन्त्र समस्त 
पदाथ हैं; ऐसा जानकर मोह समतासे दूर होकर अपने आपकी ओर भुके 
रहनेका यत्न करना चाहिए। इस तरह ज्ञानमार्यमें बढ़ने बाले ये मुनिजन 
अपने जझ्ानमय भाषके कारण शुभ अथत्रा अशुभ कमसे लिप्त नहीं होते | 
अश्र इस अध्यवसानका कई नामों द्वारा वर्णन करते हैं।! 
बुद्दी ववसाओ बि य अज्मवसाण मई य विर्णाण | 
एकट्ठ मेव सब्ब॑ चित्त भाषों य परिणामों ॥२७१।। 
अध्यबसामके पर्यायनाम और प्रथम चारका सक्षिप्त निर्देश-- बुद्धि 
व्यवसाय, अध्यवसान्) सतति, विज्ञान, विक्त, भाव और परिणाम--थे ८ 
अध्यवसानके साम हैं। ये आठों ही प्रकार अध्यवसान स्थ ोर परका 
विवेक न होने से बधके कारण होते हैं। अध्यवसानका अर्थ है खोटा 
परिणाम, ज्ञानातिरिकत भाषोंमे ज्ृगाव । मेरे सहजरबरूपके अतिरिक्त 
जो परिणमन हैं, वे अध्यवसात हैं| बुद्धि कहते हैं सममनेको | स्व और 
परका जद्दा भेदविज्ञान नहीं है. ऐसी स्थितिममें जो भी समझ बनती है वह 
ध्यवसान है; वंधका कारण है | व्यवसाय कहते हैं पुरुषार्थको, प्रयत्नको 
उ्यमको। आत्मा ओर अनात्माका भेद म होने पर जो भी यत्न होते हैं 
वे यत्न भी अ्रध्यवसान हैं) वे भी बधके कारण हैं । सति कह्दते हैं मननको 
मनन होना, चिंतन होना उसमें विशेष त्तक सह्तित विचार ढोलना यह भी 
तो आत्मा श्लौर अनात्माका भेदविज्ञान न होने पर होता है, तो यह भी 
अध्ववसान है । ह 


ओर ईः न । 
विज्ञान और अध्यवसानका निर्देश-- आगत्मतत्त्व और अत्तात्मतत्त्व 
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का भेद ज्ञात न होने पर जो विज्ञान चलता है वह धिन्नान भी अध्यवसान 
है। ओर' अध्ययसान कहते हैं निश्चयको | भात्मा और अनात्माका विवेक 
सह्दोने पर जो यह जीव श्रपन्ना निर्णय किया करता है ये सव निणय 
अध्यवसान हैं। जिस जीवकों अपने स्परूपका पता नहीं है. ओर पर के 
स्वरूपका पता नहीं है उसका निर्णय जो कुछ भी द्ोगा बह्द थक्षानरूप 
निर्णय होग़ा+ क्योकि उसे अपने स्वभावफा पता नहीं है | तो वह निर्णय 
करेगा बाहरी पर्यायोका उन्तको सबंस्व द्रव्य मानता हुआ निशय क्रेगा। 
वह निर्णय अध्यवसान है, स्वभाव नहीं है । खितका जो होना है। जीवफा 
जो कुछ हो रहा है अविवेक स्थितिमें दो तो वह द्वोना भी अध्यवसान है । 
सम्यरक्षान ओर मिथ्याक्षान-- भैया. मूज्ष बात तो आत्मा ओर 

अनात्माके भेदके ज्ञान होने या न होने पर निर्भर है। भविज्ञान जिस 
जीपके होता है उस जीवफे बाहरमसें चाहे वह कोई र॒स्सीको साप भी जान 
ते फिर भी उसके सम्यरक्षानमें फक नहीं होता। “जो छुछ भी वह पुदूगल 
विंड ज्ञान रहा है उस सम्बन्धमें उसे पूरा निश्चय है कि यद्द पौदृगलिक 
है, परमाणुवोका पुल्त है । इन्हीं परमाणु्ोंके उपादानमे यद्द प्रकट हुआ 
है । ईसमें अरु अरु सब भिन्न-भिन्न सत्‌ हैं । पर उसका एक पिण्डरूप 
बधन हैं। सब कुछ ज्ञान उसके बरावर वना हुआ है और जिसको आत्मा 
झोर अतात्साका भद ज्ञात नहीं है बहू पुरुष सापको साप जाने, रस्सं।को 
रस्सी जाने तो भी उसके भिश्याज्ञान'कहा गया है क्योंकि उसे यह जान- 
कांरी-है- कि यह रस्सी , है | इसके सम्बन्धमें स्वरूप व कारणकी ज/नकारी 
नहीं हैं-। लोक व्यवहारमे जितना कुछ समम पाया उस समभके अनुसार 
उसकी गति चल रही हैं | 

:._ शज्ञानीफे ज्ञात बस्तुके स्वरूपका झतिशय- यह रस्सी वया चीज 
है ? विनाशीक है या अविनाशी है, यह क्नि उपादानोंसे एत्पन्न होता है 
किसका सिमित्त पाकर क्‍या परिस्थिति होती है ? नस्वरूपका पता है; न 
कारणका पता है। न कोई परिस्थितिका पता है । ऐसी र्थितिमें रस्सीको 
रस्सी भी जाने तब भी मिथ्याक्षान है । जिस जीवने अपने आत्माका 
और अनात्माका यथार्थ विश्लेषण नेंदीं किया हैं पह पुरुष जिस-जस रूप 
भी बनवा है। द्वोता है; वह सब होना भश्रध्यवसान है | श्रष्यवसानका अथ 
है--ज्ञानभावकों छोडकर वाकी समस्त परभाव) अद्दितरूप भाव | 

५, , परिणामरूप श्रध्यवसान व आठोंका निष्कषषं-- इसी प्रकार इस 
चेतनका जो भी परिणमन होता हे परिवर्तन होता है वंह परिणाम भी 
स्व झोर परके भद्थिज्ञान बित्ता हुआ वह अध्यवसान है| ये सव एक्थेंक 


बह | 
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हैं। इनका जो मूल स्वरूप है बह सव एकार्थक है| इस ऋध्यवसान परिणाम 
से यह जब मस।रमे डोलता है तो कहते छह कि जीवको चेंन नहीं ६, झाकु- 
लता बसी हुई हैं । कोई सुखमें नहीं रह रहा है । किसीके सनसे ३'ई वलेश 
है, किसीके मनसें कोई क्लेश है। क्लेशका अलुभवन करता हुआ रबपरके 
अविवेकमें परिणमता हुआ यह जगत्‌ ससार चक्रमे॑ जन्ममरण करता 
फिर रहा है। कलेश मिटानेकी जरासी तो आओषवि है कि समस्त बाह्म- 
पदार्थोकी आशाबवो त्याग दे । रहना तो छुछ भी साथ नहीं हैं, सिट तो 
जायेगा; आशा क्यो नहीं छोढ़ी जाती है ? हमारे साथ रहेगा इंछ नहीं | 
वियोग हो जायेगा | सब अपने-७पने स्थानके छ किन्तु इनकी आशा नहीं 
छुटती । व्य्थकी आशा लगाये हैं | जबरदस्ती छूट जाने पर भी नहीं 
छोड़ना चाहते । आशा छोड़ दे तो अभी दु ख़ मिट जाय । 
क्लेश और क्ल्षेशमुक्तिका उपाय- भेया ! कोनसा दुख है. जीवो 
पर सिवाय आशाके ज्ञगावके ” आशा छूट सकती है तो आशारहित शुद्ध 
ज्ञानस्थभावकी दरृष्टिसे छुट॑ सक्ती है । अमोघ उपाय अपने आपमे वतमान 
है भोर आझाशारहित वबल् क्वानमात्र अपने स्वरूपकी प्रतीति न हो और 
जेसे कि सुन ग्ग्या है; लोगोंने समझ रखा है. उस पद्धतिसे मात्र वाह्म 
उपाय करते रहें, चीज छोड़ दे; किसी ओर घमंकायसे लग गए तो भत्ते 
हो थोड़े समयको महान्‌ क्‍लेश मिटकर सतोष हो जाय, लेक्नि फिर यह 
आशा उखड़ जाती है । आशाका जिसने परित्याग किया वह जीव सुखी 
रहता है और जिसके आशाका लगाव रहता है वह दु खी रहता है । अपनी 
अपनो बातें सच सोच लो | कह्ा-कहां आ्राशा लगा रखी है? आशाका 
लगाव न रहे तो सारे क्तेश अभी दूर हो सकते हें । 
बन्धके कारश आर कारणके कारण-- अपने-ज्/नभावकों छोडकर 
अन्य भावोसे अपना स्नेह करना, लगाव रखना ये हो तो सर्व अध्यवसान 
हैं। सो रागादिक अध्यबसानोंका फारण बाह्य वस्तु है। और राशादिक 
अध्यवसान वधका फारण है | जीवके साथ जो कर्म बेंधते है उन कर्मकि 
वंबनेका कारण उत्तका रागह्प भाव है। राग करते और दु खी होते हैं | 
रागठप जो उत्पन्त होते हैं वे किसी न किसी परवस्तुकां झ्राभय करके 
होते हैं। किसी भी परबस्तुका ख्याल रहता है तो वहा रागादिक होते 
हें ।तो बधके कारण है ये रागादिक ओर रागादिकवे का२७ हो रहे है 
ये बाह्य पतार्थ । इसलिए बाह्य पदार्थोका त्याग बताया गया है । पर वेच्ल 
बाह्मपदार्थां के त्याग करने मातन्नसे कमंबध नहीं रूकता षि-तु बाह्य पद थे 
विषयक जो रागठ्घ भाव चला फरते है वे सभी राग परविषयक् हुआ! 
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फरते हैं। उत रागादिमाधोंका परिहार फर देनेसे कर्मधथ दर होते है । 

हरष्टि, प्रशेत्ति य निवृत्तिका सदाहरण- इस प्रपरगाें अश्रम्ययसान 
का परिन्‍्याग कराया गया है। सभी वत्तुचॉमें अध्यवसा नकों त्यास्य बताया 
/ | जिनेदद प्रभुने जय सभी यस्तुयोर्मे श्रध्यवसान करना न्याज्य बताया 
है नो इसका अथ यह हुआ कि समस्त व्यवहार त्याध्य बताया है | यहां 
छापने >ितके लिए अपनों सिद्धिकी यात कट्दी जा रही है । व्यवहार में रहते 
ह्० रस ब्ययद्वाग्स पर शुद्ध प्लायफरवमर्पकी धृष्टि फरना, यही +हयाणफा 
मांग है । व्यवद्वारहों बिगाढ़ लेना यह भी कल्याणफा मार्ग नहीं है भ्रोर 
व्यवशार्से दूर रहकर केखल फल्याणमागकफी चर्चा फर ल्ेना। यद्द भी मार्ग 
नहों एं । & 
शुद्गपत्रद्ियता्त पूछ प्रद्धत्ति और निम्वत्ति-- जसे कोई सीटियोंकों ही 
पफडकर 7६ जाय कि ये सीरिया तो ऊपर घढ़ानेमें फारण है। हमारा 
मला फरन चाली हैं, हम इन सौढ़ियोंफे प्रसादसे ऊपर पहच जाते हैं । 
इस लिए ह सीढ़ियों तुम हमे बहुत प्रिय हो सीढियोफों रूश परचे ही रह 
जाये तो उपर पहुंचना कसे बन सकता है भार कोई नीचे / रूडा रहे व 
सोचे कि ऊपरका स्थान तों सं,दियोँसे विल्युल शत्ग चीज £ सीढ़ी तो 
च्वाज्य हैं, उनको नो जोड़ना दी पड़ता है। ऐसा जानकर नीच खड़े दी खड़े 
झपरफे गुण गाता रहें। सीठी पर चहुकर न श्राए तो भी ऊपर नहीं पहुच 
सरझता है। जसे हम आझावव व्यघहारसें यह काम सहज चलना है कि हम 
सोढियोंसे चढ्ते हुए और छोड़ते हुए चले जाते हैं ओर ऊपर पहुचते है 
इसी प्रकार व्यवहार्की प्रवृत्तिया होती हैं और उन ज्यवहराई पृवे पृद॑क 
व्यक्वहार छोड़ते जाते हैं; उत्तर के ज्यघट्टारमें लगते है | फिर ब्से छाड़६र 
श्रागें व्यधह रमें लगते हँ। लेकिन यह पृर्ष व्यवद्ारफों छोड़ना उत्तर व्यघ- 
हारमें लगना यद शुद्र केबल्य को प्राप्ठिफे ज्षिए्‌ ह्दो रहा ६ | 

अध्यवसानक त्यागमें प्रवुत्तिका त्याग-- भया ! यथार्थ दृष्टि जगे। 

तानप्रकाश बने तो सब वातें सुगम हो सकती हैं। तो समस्त ही पदार्थमि 
हमार अध्यवसान न होना चाहिए | राग न हो, किसी परपद्ार्थथा ख्याल 
तकी, मनम यत्न ये न हों, परपदार्थविषयक अध्यवसान न हो तो फिर 
«या व्यत्रहार करे ? पहते हैं कि परका ख्याज़्नन फरो ओर व्यदरद्दार 
बनता है परका ख्याल रख कर | शआत्मतत्त्वसे भिन्‍न जो कुछ अनात्मतरव 
है उतका किसी न फिसी प्रकार आलम्बन रखकर व्यवहार बनता है । 
जब पध्यवपानका त्याग कराया गया है तो उसका ध्थं यह है कि व्यव- 
हारका दी स्याग कराया गया है क्‍योंकि परका आश्रय छुड़ाया गया है । 
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परकफा आश्रय करके अ्रपने आपको द्ितके सागमें पहुच सकनेका परिणाम 
रखना सिध्याभाव हैं। निजका आश्रय करनेके लिए परका जो आश्षद्य 
किया जाता है चह व्यवहार धर्स है ओर केवल परके ही लक्यसे परमे ही 
रमते हुए परका आश्रय करना सो कल्याणमार्गमें बाधा है। । 
परके आश्रयका व्याग-- सो है कक्याणार्थी जनों ! आचायदेब ते 
सध प्रकारसे परका आश्रय छुड़ाया है, इसका 'अथ यह सममना कि सभी 
प्रकारका व्यवहार छोड़ना है। पर फोर व्यवहार वृत्तिमें तो नद्दो और 
पहिल्लेसे ही छूटा हुआ अपनेफो रखे तो उसके लिए यह उपदेश नही है । 
वे तो निश्चयाभासी अज्ञानीजन हैं किन्तु उस शुद्धस्वमावफी दृष्टि इतनी 
तीक््ण हो जाय कि उसकी प्राप्तिके लिए हमारा सारा उस चलते लगे 
ओर उन :्यथोके करते हुए हम उन उदयमोंसे परे श्रात्मस्वभावका लक्ष्य 
करने लग तो हस्त उस ध्येय पर पहुच सकते हैं । सब ही वस्तुवोमें समस्त 
अध्यवसानोका त्याग कराया गया है। उसका अर्थ यह है कि समस्त पर- 
द्रव्योका ध्ाश्नय छूट गया है । जो संतपुरुष है. वे भल्री प्रकार इस निश्चय 
को द्वी निश्वल अगीकार करके शुद्धज्ञानस्वरूपकी महिमामें स्थिर होते है । 
व्यवहार-- परषस्तुके त्याग्का चरणान्ञयोगमें उपदेश है । उसका 
सत्तत्न यह है कि सनसे। बचनसे, कायसे किसी परचस्तुका आश्रय सतत 
करो | अपने साग*। सही दर्शन हो जाने पर फिर वृत्ति करना सुगस हो 
जाता है । पहिले निर्णय करो कि हे आत्समन ! तेरे हितको क्‍या दूसरा कोई 
कर सफकना है ? हा जब तुम अशुभोपयोगमें शआलोर अशुभोपथोगकी 
धारणांघोंमे चत्ल रद्दे हो तो उन्तसे बचनेऊे ज्षिए शुभोपयोग करो, स्पाष्याय 
करो, चचचों ज्ञान करो) प्रभुकी भक्ति कग त्ताकि छपयोग अशुभमभावोंमे न 
जाय | जब अभुके शुद्धस्वरूपपर दृष्टि होती है ओर अपने आपसे वर्तमाल 
पापकी चुतक्तिका परिष्ठ/न रहता है उस समय ऐसा प्रायश्चित्त होता है भौर 
प्रायश्वितपूर्वक ऐसा भाव होता है कि प्रभुके गुणानुरागव कारण पाप 
कट जाते है । सो भिन्न-भिन्न पदवियोंसे करने योग्य भिन्‍न भिन्न क्रियाये 
हूँ । उन्न सब स्थितियों में भी एक सहज स्वरूपको निश्चज् श्रगीकार करो 
ओर अपने आत्मस्वभाबमें स्थिर हो । केबल रटत तो कास न देगा । कोई 
चीज सुन रहे हैं, जान रहे हैं, उस रूप अपने आपसे इन सार्वोका परि- 
णुसल बने तो उससे पिद्धि होती है । 
.. मसकी अनसिश्नतापर एक हृष्टान्त-- एक तोता था क्सी पजप्धी 
पक उसने तोते की एक बात सिखा रखा था। “इससे क्या शक ? 
आर फोर बात बोलना न जानता था। कोई जाहण आया। तोता जरा 
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रगका भी सुन्दर था। त्राह्ण ने मालिकसे पूछा कि क्‍या तोता वेच 
सकते हो ? बोला--हा बेचेगे | कितत्ेफा दोगे ? यह १०० रु० छा मिल्नेगा 
अरे तोतेकी कीमत कहीं १०० रु० होती है ? तो बह बोली कि इस तोतैसे 
पूद्ध लो ना। त्राह्मण पूछता, है कि क्‍यों तोते, क्या तुम्हारा मूल्य १००) है १ 
तो तोता क्‍या बोला ? इसमें क्‍या शक ? जह्राह णने सोचा कि यह तोता 
तो बड़ा विद्वान सालूस होता है। कितना तक पूर्ण उत्तर इस तोते ने 
दिया | वह १००) में खरीदकर अपने घंर ले आया | अन्छे पिंजडेमें रखा 
दिया, दूध रोटी खिलाया । _ 
दो एक दिल बाद त्राह ण अपन्ती रामायण लेकर उसे सुनाने लगा । 

रासका चरित्र बोला । क्‍यों तोते सही बात है ना, तो तोता क्‍या बोला ? 
इसमें क्या शक ? उसने सोचा कि यह तो इससे भी अधिक विद्वान है । 
सो जरा चारित्नकी चर्चा करने लगा । क्‍यों यह ठीक है ना ! तोता बोला 
इसमे क्‍या शक ? सोचा कि यद्द तो इससे भी अधिक विद्दान्‌ है । सो 
प्रद्मस्वरूपकी चर्चा फरने लगा कि यद्द ब्रद्म अखण्ड; अद्ठेतुक अविकारी है 
क्यों यह ठीक है ना। तो घोला--इसमें क्या शक्र ! श्रव तो ब्राह्मणको 
शक हो गया | वह पूछता है कि हे तोते ! मेरे १००) क्या. पानीमें चले 
गए ? तो बोला--इसमें कया शक ? एक ही रटत थी उसकी | 

' हितरूप परिणमनेसे लाभ-- तो भेया | हमारी शुद्धरवरूपकी चर्चा 
क्रनेकी रटत बन जाय; अभ्यास बन जाय, तो उससे काम नहीं बनता 
है | किन्तु जेसा हम समझते हैं. उस अनुकूल अपने अन्तरफा भाव बचाएं, 
टस प्रा रका कुछ परिणमन करें तो उपसे ल्ञाभ मिल्लेगा। जिनेश्वर 
भगवानने अन्य पदार्थमें जो अआत्मीबताका लगावरूप परिणाम होता 
उसे छुडाया है । जहा यह उपदेश दिया ज]ता कि परका बिल्कुल लगाव 
छोड़ो, उसका अर्थ यह हुआ कि सर्व व्यवहार प्रद्ृत्तिया छूट गई । तो जहा 
श्न्तरसे आश्रय छूट जाता है चह्दा 'अन्तरमें शुद्ध व्यवहार रद्दता है 
जाननरूप व्यषद्दार रहता है। मन, वचन, कायको क्रिया रूप व्यवद्दार 
नहीं रहता है। इस कारण अपने शुद्ध ज्ञायकस्घरूप भात्मामें ध्थिरता 
रखों--ऐसे शुद्ध चात्मके अहणका उपदेश दिया है । 

स्वाधीन उपाय न ऊिये जोनेका आश्वयं- यहा आचाय देव यह 

आश्चर्य कर रहे हैं कि जहा अपने आराध्य भगवतोने यह उपदेश,दिया 
हैं, अध्यवसानकों छोडनेकी बात कही है तो ये जगत॒के जीव इस अध्यव- 
सानको छोड़कर क्यों आत्मस्परूपमें स्थिर नहीं होते हैं? हम जाते हैं 
मदिरमें ओर भगवानसे बढ़ा अज्ञराग दिखाते जाते हैं कि भगवानके नाम 
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की मूर्ति जो श्चेतन है। जो बोलती नहीं है; छुछ ऐसा भी नहीं दे कि 
कभी कोई भक्त बहुत भूखे हो तो उन्हें खिला भी ढ। ऐसे भगवातके अमनन्‍्द 
अनुरागमें झ्ञाकर जिनकी मूतिको हेय पूजते हें और र्रि रगड़ते है, पर 
भगधाल का एक उपदेश या तो जानते नदी भोौर जानते भी हैं कि सब 
प्रकारफे परका प्राश्रय छोड़ी यह प्रभुका आदेश है आर विनतियॉमे एढ 
भी जाते हैं लेकिन छोड़ते नहीं । अपने आत्मस्वरुपमे स्थिर होनेफा यत्स 
नहीं करते । है 

भावशुन्य रटत-- भैया | कद्दो वही पढ़ते रहें-- “त्रातमके अहित 
विषय कपाय, इनमें मेरी परिणति न जाय! ओर कहो गुस्सा भी होते रहें । 
यह सब रटंत है । रट लेने से दी काय नहीं निकलता किन्तु अपने आपके 
उस प्रकारके परिणाम धनानेसे काये निकलता है। सो भगवान का यंद् 
उपदेश सममकर कि सर्व परपदार्थो का आश्रय तजना है। परका आश्रय 
तजें श्र अपने आात्मस्परूपमें स्थिर हों, यह सात्र उत्हष्ट कतंव्य हमारे 
इस जीवनमें है । पर का सम्मह्द विग्नह्ठ फरके, सचय करके; देख देख फर 
क्या करोगे ”? 

झसारके अर्थ श्रम-- भेया | जब छोठे हैं तब यह इच्छा द्वोती है 
कि हम खेलें । खेलने से जब पेट भर गया; कुछ झोर बडे हो गए तो यह 
इच्छा हुई कि पढ़े' | पढ़ने से पेट भर गया तो यह इच्छा होती है कि 
उपाधि प्ले । उपाधि मित्न गई, उपाधिसे छुक गया तो इच्छा होती है।कि 
घर बछ्तायें, धत बढायें । धन बढ़ गया । अब क्या फरल्ा है ९ क्या होगा 
हाव ! धन रखनेकी चिंता करंगे। कहां धन रखना है ? इस चिंतामें 
जीषन खोया, फिर क्‍या होगा ? शरीर तो समयके अनुसार बदलता ही 
रहता दे ना सो अग्र बूढ़े होने पर अगर अपने पत्ते कुछ पेसा दवा है तो 
क्ीम खुशामद फरेंगे, सेवा करेंगे या जद्दर आदि खिलाकर भार देंगे । 
जर्दी मरे तो रफम मिले। वृद्े हो गए। मान लो किसीके मारे न्ञ मरे तो 
स्वयं झायुका धाय हो जायेगा । तो मर कर चले गए, साराका सारा ठाठ 
यहीं पढ़ा रह गया | क्या द्ोगा इत समाशर्भोसे, जिन समागमोँमें इतनी 
रुचि रखते हैं, घुनि बनाते हैं कि भगवषानका उपदेश हृदयसे प्रवेश नहीं 
करता | कर 

स्वृभाव।भयकी शिक्षा-- साई! समस्त परपदार्थोरू आभय 
झात्माफे अदितिके लिए है--ऐसा जानकर परके स्ाश्नयकी भायना हटे 
अपने झाप जो सहज सत्त्वफे कारण शुद्ध आत्मा है उस आत्माका आश्रय 
लें। अपने आपके स्वभावका आश्रय लेनेसे मोक्ष मार्ग मिलता है। दूसरे 
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का आश्रय “आय यह हमारे मार्गक्ा रोधक है ! सो यह शुद्ध क्ञारघन ज्गे 
अनन्त महिसारूप है उसमें अ्रपन्ते आपको रखना चाहिए, उसमें: त्ति 
वावना चाहिए | इस तरद्द इन १४५ गाथावॉम यह वर्णन फिया गया है कि 
भाई तुम परके विकल्पकों तजो । तुम्हारा यह विकरुप मिथ्या है। जेसी 
तुम्हारे विकल्पमें वात आयी बसी बात परमें नहीं होती है, ऐसा जानकर 
परका विकल्प छोड़ी; अपने स्वप्रावकफा शाश्रय करो । 
स्वमावाश्रयक्ता ग्रताप-- निज स्वज्ञावके अआश्रय्से ही अपना दित्त 
प्रकट होगा । द्ितरूुप तो अब भी दम हैं। शिवस्थरूप तो अब भी हम 
हैं । स्त्रभाव कहा जायेगा ? स्वरूप तो वहीका वही है । केघल स्वरूपकी 
ओर दृष्टि करना हैं ओर ऐसी तीक्ष्ण दृष्टि करना है कि उसका अनुभघन 
हो जाय फिर ये समस्त बाह्य विषय नौरस लगने लगगे ओर इसके नीरस 
जलगनेफे कारण ह्मात्मस्थरूपसें स्थिरता बढ़ेगी ओर इस शात्मस्वरूपकी 
स्थिरताके अतापसे समस्त सकट ओर बंधन दूर हो जायेगे, इसलिए सर्च 
यत्न करके एक भआत्मज्ञानका उद्यम करो । ह 
एवं घषह्तारणओ पढिसिद्धी जाण णिच्छ॒यणुयेण । 
शिच्छयणया सिदा पुण मुणिणो पाचति शिव्वाण ॥२७२॥ 
अध्यषसानफे त्यागका तात्पयं पराश्रयताका त्याग-- अ्रध्यचसान 
जितने हैं वे सब प्रतिषेधके योग्य हैं। इसका अर्थ यह हुआ कि परपदार्थों 
का आश्रय करना दी प्रतिषेषके योग्य है। अध्यवसान होते हैं रागद्वृष 
मोहसे । राग जितने होते हैं वे किसी परपदार्थका विचार करके होते हैं। 
तो यह बतलाबो कि राग त्याज्य है या नहीं ? त्याप्य है । राग होता है 
परका आश्रय फरफे तो परका आश्रय फरना त्याज्य हुआ था,नहीं.! 
व्याज्य हुआ | इसलिये अध्यवसानका निषेध बताव र परके:झाश्रयका स्याग 
कराया गया है | चाहे यह कहो कि परके आश्रयका त्याग बताया, वा 
यह कहो कि परके आश्रयका त्याग बताया) चाहे यह फट्दो कि भ्रध्यवसान 
का त्याग बताया भोर चाहे यह कहीं कि व्येवहारनयका त्याग बताया 
सोक्षमार्गमें बढ़ने वाक्ले पुरुषोंको जिन्हें. कि निश्वयनयका पता है शोर-जो 
अपने अआत्माफे स्वभावमें स्थित द्वो सकते हैँ उनके ल्षिए निश्वयनयका 
आलम्पन कट्दा है भोर उस निश्चयनयके द्वारा व्यवद्टारनय प्रतिसिद्ध "किया 
गया है। जो निश्चयनयका आश्रय करते हैं वे मुनि निर्षाणको प्राप्त 


होते हैं । है हे 
मिश्चयनयके आालम्धनकी स्थिति-- निश्वयनय भर व्यपद्दारनय 
में जिस समय जिस चीजका गीत गाया जाता है उस्र समय उसफा'ही 
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गाया जाता है । व्यवद्वासरभयके भी इससे कई प्रकरण हैं; बद्ां व्यवहारनय 
की बात कही है। यद्र गाथा तिश्चवयनयके प्रकरणकी है, ऐसी पूरी हिस्सत 
करके एक निश्चयका दी ख्याल रखकर इसे सुनना है | व्यवहारका विशेष 
करनेकी मसा हो तो यह विषय फ्टि न घढठेगा। व्यवद्वारका विरोध करके 
निश्वयका आलम्बन फरना योग्य नहीं'है। पर व्यव्षरनयका विरोध न 
करके निश्चय नयका आलम्यत करके सोहको दूर करके विकारोंसे परे होने 
का मार्ग आलम्बन्तके योग्य है । 

आत्माश्रितता होनेमें अध्यवसानका त्याग-- निश्चयन्य आ।त्मा- 
भ्रित हैं, जो स्वांधीन हो वह तो है निश्चयनयका विषय ओर जो किसी 
परके आलम्बन पघाला हो तो उसे कह्टते हैं व्यवह्ारनयका विपय । तो 
निश्चयनयक्रा विषय क्या हुआ  यद्दा जो अपने आपके आयश्र है | फेवल 
अपने आपके आत्माका लक्ष्य करके जो भाव होता है वह तो है निश्चयनय 
ओर 'आंत्माकों छोड़कर परवस्तुका आश्रय फरपे। ख्याल करके जो भाव 
होता है वह है व्यवहाारनय | तो जहां यह उपदेश किया गया है कि रागा- 
दिकभावोंकों छोड़ी तो उसका सतलब यह हुआ कि परवरुतुका ध्यान छोड़े | 
परवस्तुका जद्दा ध्यान छूटा तो उसका श्रथे यह हुआ कि केवल अपने 
आपके आत्माका सहारा लिया । 

आत्माका कत त्व-- यह आत्मा केबल ज्ञान ही कर सकता है । 
इसके बसका और घछुलछ मनत पचत्त। कायका व्यापार नहीं है । आत्मा 
इच्छा फरता है। उस इच्छाके निमित्तसे आात्माके प्रवेशोंका योग द्वोता है 
ओर आत्मग्रदेशफे परिस्पन्द्से शरीरकी दवा चलती है ओर शरीरक्षी वायु 
के चतनेसे शरीरके अ॑ चलते हें ओर उन अगोंके चलनेफे बाद बाह्य 
पस्तुषोंके निमि'्तनेमित्तिक सम्बन्धसे कुछ परिशमन होता है, व्यवहारमें 
जिसे कहते हैं कि मैंने किया। मूलमें देखो तो मेने वे बल्ल परिणाम किया । 
परिणार्मके अतिरिक और में कुछ नहीं कर सकता हू। इस प्रकार अपने 
आपको यह देखना कि में परमार्थंसे कर क्या सकता हू ? जो अमृत शात्न- 
'घन आत्म पदार्थ है। यह में कर क्या सकता हूं) इसका निर्णय फरना 
यथाथेरूपसे है। सो वह निश्चयनयक्ता विध्य है ! 

प्रकरणकी इंशिका आदर-- निश्चयनय आत्माश्नित होता है। 
पिर्चयतयके हारा पराश्रित समस्त अध्यबसान छुटाये गये हैं, क्‍योंकि 
जितने पराश्ित भाष हैं वे वधके कारण हैं। सो भुमुक्ष॒बॉंको छध्यषसात् 
का। रागादिकका त्यांग कराने वाले निश्चयत्नयने निश्चयसे व्यवहारन्थका 
ही प्रतिषेघ कियें।। यहा यह प्रकरण केवत् निश्चवयनतयका है | इसलिए 
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फ्यल्ल निश्चयक्रो दी दृष्टि बनाकर इसको सुनना चाधिए। व्यवधारका 
तिपेध निश्चयनयफे द्वार। होता है पर व्ययद्दारनय न हो यह बात नहीं है । 
जसे मदिरिमें खढे होफर गा बाहक गीत कोई गाये तो फिट नहीं बठता, 
इसी प्रकार निश्वयनयके विषयफा जहां प्रतिपादन हो कौर व्यवहारनयकी 
घातको मनमे रखे तो फिट नहीं घठता है। व्यवद्वारसयफे प्रहरणामें 
व्यवहारनतयकी समझना 'ोर निश्चयनयफे प्रकरणमें निश्वयनयको 
सममना ! 
राग त्यागफे उपदेशफा निष्कर्ष पराश्रयताका त्याग-- ज्डां भाचाय॑ 
सतोका यह उपरेंश है कि राग मत फरो तो राग न फरनेका अर्थ क्‍या 
निकला राग होता है परपदाथोका आश्रय करके । छिसी न किसी पर- 
पदार्थफ़ी अपने उपयोगमे रसे तो राग हो सकता है। राग मत करो-- 
ऐसा फह्टनेका प्र्थ यह हुआ फि फिसी भी परपदार्थका आालम्वन मत 
फरो भोर व्यवह्रनयसे जितना होता है षह पराशञित होता है। जब 
परफा आश्रय छुत्मेफी घात फट्दते ५ तो उप्त स्थितिमें यह वात झा गयी 
कि व्यत्रह्दारनय समस्त प्रतिपेष हैं क्योंकि व्यपहारनय समस्त प्रतिपेध्य 
है क्‍योंकि व्यवद्दारनय पराश्रित द्वोता है। यद्ां भ्रात्मस्थित होनेकी वात 
फद्दी जा रही है । > 
झात्मोन्मुखताका संतोप-- देखो जब हम मदिरमें पअ्रभुकी भक्ति 
फरते हैं तो व्यवद्ार ही तो घदह्या कर रहे दै। पूजन पढ़ते हैं; बोलते हैं, 
करते है। फरना चादिए इस पदवीमें मगर अपने दिलसे बवावों कि पूज? 
के समयमें भगवानकों भक्ति करते-फरते अपने झ्ात्मावी भी दृष्टि छुछ न 
कुछ फर रहे हैं कि नहीं ? फर रहे हैँ । तो जो भात्माकी रृष्टि हुआ्ला करती 
है धह तो हुआ निश्चयनयका विपय भार जो भगवानके गुणोंका श्नुराग 
बढ़ता है वह हैं व्यवद्दारनय फा विषय । फट्दी निश्चयका श्रालस्वल कम 
ओर व्यश्द्दरतयका अधिफ है ओर कहीं व्यवद्ारनयका झातलम्वबन कस 
ओर सिश्वयनयका अधिक है। सो यद्द योग्यताके भेदसे भेद है । 
पदाहुसार भालम्ब-- गृदस्थजअर्नोकी व्यव न शालम्पन अधिक 
है सिश्वयका आल्लस्वत कम है। पर ज्ञानीजनोंकी दृष्टि निश्वयकी झोर 
रहती है। जो साधुसतजन हैं वे निष्परिमद, सिष्कृपाथ पुरुष हैं। उनके 
निर्चयका आलम्बन अधिक द्वोता है और व्यवहारनथका भ्ालम्तबन कस 
होता है। तो यद्द अपनी-अपनी पदबीके अनुसार है। पर तत्त्वकी निरख 
: हो सबकी एक समान होती है । साधुजन जानते ६ कि केबत्न आत्मरंबभाव 
'के 'खाश्रयसे दी सुफिद्वोती है ओर गृहस्थजन भी जानते हैं क्लि केषत 
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आत्मस्थभावके आश्रयसे ही ऊक्ति द्वोती है। पर गृहस्थजनोंका वातावरण 
चु'कि घरमें रहनेका है, परिवारके वीचका है, नाता शम्कटोका ६ धनो५- 
जन करता हित है, भोजस आदि आरम्म होते हैं, तो गृहस्थावस्थासें 
उपयोग उल्लमनेके पचार्सो साधन हैं । गृहस्थावस्थामें ऐसा उपयोग डोलसे 
की स्थितिके बीचमें बसने बाले ग्ृहस्थ एकदस निश्वयन्यका या शुद्धका 
झ्राश्नय फरते रहें, ऐसी बात उनके सुगमतया हो नहीं पाती; इस कारण 
व्यवहारत्यका 'आलस्त्रल है ! 

ततत्वद्शकके व्यघहारकी साधकता- ग्रदस्थजननोके स्वाध्याय, पूजन 
सत्सग) दयादान; परोपकार ये सब आलम्दन हे) पर ज्ञानी जीब अन्तर में 
यह समझता हे कि जो निज है; शुद्ध दघायकरपरूप हैं; इस शुद्ध ज्ञायक- 
स्वहूपका ध्यात ही परम ध्यान है ओर उस व्यानसे निर्बाण हैं। जो 
आत्माश्रित भाषोंमें रहता है घह दी सुक्त होता है। आत्माश्रित साथ हि 
तिश्चयनयका विषय । जो निश्चयतयका आश्रय करता है वह ही मुक्त 
होता है । व्यवद्ारनय पराशित भाव हैं। अभव्य जीव व्यवद्दा रतयका 
एकंतसे अवलम्बन करता है. क्योंकि उसे निर्विकार शुद्ध चेतन्यस्वरूपका 
णरिचय नहीं हुआ है तो पराशित व्यवह् रतयका एकांतरूपसे वे आलम्बत 
करते हें सो वे अमव्यजन मुक्त नहीं हो पाते हैं । 

पदानुसार नयोंकी प्रयोजकता-- इससें यह जानना है कि पहिली 
पदवीसें व्यवह्रनयका आहम्बत प्रयोजलवान है; उससे कुछ मतज्ल है 
पर ऊँचे दशन, ज्ञान; चारित्र स्थभावसें उपयोग जिसका टिक सकता है 
ऐसे ज्ञानीसतको पुरुष व्यवद्दारनय प्रयोजनवान्‌ नहीं रहता। जैसे जो 
सोना अभी सलिन है ओर उस सलिन सोनेकझा ही जिसको परिचय हट 
उसके उपयोगमें यह सब सोना प्रेयोजनवान्‌ है और जिसका शुद्ध स्वर्णसे 
परिचय है उसके ज्षिए अशुद्ध स्वर्ण प्रनोजयत्रान्‌ नहों है। तो जसे-जेसे 
आत्माका षिकास बढ़ता जाता है बसे ही वेसे व्यवह्मरनय छुटता जाता 
है। निश्वयनयका हृढ़ अभ्यास चलता हैं ओर फिर निश्चयन्यभी छूट 
जाता है । व्यधद्दारनय और निश्चयनय दोनोंसे परे कार्य समयसारकी 
अबस्था है । 

- अतादिक्रम-- इस जीवते अनादिसे लेकर शव तक पर परका 
आश्रय ही तो किया; पर्योयकों निरखा। कुटस्थकों देखा, धन्न वेभव देखा 
झाहारकी गृद्धि रही, पेड़ भी हो गया तो जड़से तो मिप्ठीको अंगेजमने हरी 
ग्ृद्धता बद्दा भी है। लट, केंचुवे, जोक हो गए तो मिट्टी श्रथवा जो कुछ 
भी हो, खानेकी ग्रद्धता उनके भी लगी रहती हैं। देखो तो सब फ्री ड़ों 
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मकोड़ोंका भी उपयोग पर-पहरर के लिए चल रहा है । इस जीवने अब 
तक मात्र परकी दृष्टि कर करके अपने आपको विहलल बनाया है। में भी 
कुछ हू) स्वतन्न सतू हू, ज्ञाता द्रष्टा हू- इस प्रकारका परिचय इस जीवबकी 
प्राप्त नहीं हुआ और अपने आपके एकत्व, स्वभावके सिश्चयमें न पहुचने 
से कमंबव) जन्म सरण नाता क्लेशोंका समागम हो रहा है । सो रवाश्ित- 
पने का अधिकसे अधिक यत्न होना चाहिए | 

विधविक्ताकी इृष्टिमे शान्ति-- देखो भैया ! अभी बाह्य पदार्थोक्ी 
ओर दृष्टि हो त्तो आकुलता मच जाती है ओर जब विवेक जगा, और थ्द्ठ 
ज्ञानमें लिया कि में तो केवल अकेला ही हूं, में अपने स्वरूपचतुष्टयसे सत्‌ 
हूं, अन्य द्रव्योंसे मेरा सम्बन्ध नहीं है, मेरा किसी अन्य पर अधिकार 
नही हैं, ल सेरा कोरे अधिकारी है--इस पद्धतिसे अपने श्लापको और 
अधिकाधिक यत्न होता है तव शांति मिलती है, शुद्धता प्राप्त होती है । 

पघिभक्तनाके निर्णयमे विहलत।का अभाव- निश्वयन्नयकी पद्धतिसे 
शान्ति मिलती है; यह व्यवह्ारमें भी हम भर आपको भान होता है । घर 
में कोई गुजर गया, धड़ा इष्ट पुरुष था, शअब उसकी बड़ी विह्॒नता मच 
रही हैं। उसकी विह्लताकों दूर करनेके लिए रिश्तेदार लोग उसे मना 
रहे हैं तो क्या उससे उसकी बविह्नेल्ता मिट सकती है ? उसकी विद्वलता 
तब तक नहीं मिंट सकती जब तक उस बियुक्त पुरुषसे विभक्त निज आत्म- 
तत््वका आभास न हो जाय | सब जुदे हैं, सब अलग हैं, शपने-शअपने कर्मों 
के घश जीव संसारमें भ्रमण फरते ६। जन्मसरण तो ज्ञवगा ही हुआ है । 
मेरा तो मात्र में ही हु, मेरा अधिकार मुभपर ही है ओर मेरेमें अ्रज्ञान 
हो तो मेरा अधिकार मुम पर भी नहीं रहता है। में सबसे विविक्त केषल 
ज्ञानमात्र ह) ऐसा निर्णय जब द्वोता है तव उसके वियोगकी विह्नलता दूर 
होती है नहीं तो वह परका ही लक्ष्य बना बनाकर दु खी रद्दा करता है | 
यह क्या है ? निश्चयकी ही तो मतल्क है । 

एकप्पनिश्चयमें शान्ति- इृष्टवियोगके चातावरणके बीच जितना 
हम अपनेक्रो झ्केला तक सकें उतनी तो हमें शाति मिलती है भौर जितना 
यह भाष करते हैं कि कोई मेरा कुछ नहीं है; कोई झमे सुख हु ख नहीं 
देता। तो कुछ भी बात परके बारेसें बिकहपमें श्राएं बह्दा शाति नहीं 
मिल्लती है; वढ्ा क्जेश बढ़ते हैं। तो जसे हम अपनी भिन्‍नताकी ओर 
जायें बसे ही हमें शाति मिलेगी ओर जितना परकी भोर लगेगे उतनी दी 
अशाति मिज्रेंगी । इसी अकार यदि दम परपदार्थोका बिकहप करते रहे 
तो संघार है शोर परका आश्रय छोड़कर ये बल निज स्वभोत्रका-श्राश्रय 
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निश्चयका प्रसाद शात्मद्शन-- जेस हम बास्ध बच्युवोंडों जारफे 
हैं उन्तका स्यरूप मिरखते हैं; ऐसा द्वी किसी प्रकारवा छुछ क्‍या मेरा 
स्वरूप नहीं है ) जेसे बाहरी पदार्थोके २वरूपकों देखनेषो कमर कसे रघ्ते 

इसी तरह छापत्ता भी छुछ स्वरूप लि उस र9 रूपको जाननेका यत्न 

करो। यही तो निश्चयका आश्रय है। श्रपने स्वरूपका दर्शन करना सो 
निश्चयनय है ओर परका आश्रय फरके रागभाव बनाना सो व्यवहार है । 

मध्यरिथतिकी उपादेयताकी आपेक्षिकता- जसे किसीकी १०४ 
डिग्री बुखार है ओर रह जाय १०१ डिग्री तो वह कद्दता है अब दस अच्छे 
हैं, हमारी तबियत भव ठीफ है। पर परमार्थसे उसके &भी तीन डिग्री 
धुवार है, ओर जो कुछ भी परिणमन है दह अव भी चल रहा है, लेकिन 
बढ़े चुखारफी गिथिति न रहनेसे १०१ डिप्रीमें बह अपनेकों सबस्थ शांत 
सममता हैं। इसी प्रकार पूर्शसवस्थ अवस्था तो अत्यन्त विज्फि अवस्था है । 
शुद्ध कवल्न झ्ाता द्रष्टा भाव फम कलंकोंसे रहित आत्माका चित परिणमत्त 
वह ही एक उत्हाष्ट स्वरथ निरोग अवस्था है। पर वह्द अवस्था तो अनादिसे 
है नहीं और रोग अस्पस्थ आदि किन्हीं भी रूपोंसे पराशितताकी चेदना 
ग्नादिकालसे जग रही है तो ऐसी स्थिथिमें शुभ व्यवद्धारनयक प्रवर्तन 
अशुमोपयोगकी धडी वेदनाएँ दूर होती हैं जोर शाति मित्नती है। 

कल्याणाथीफा लक्ष्य शुद्धीगयोग-- अच्छा बताबो भगवानकी 
भष्ति फरते हुए छुछ शाति मिलती है या नहीं मिलती है ? मिल्नती है, 
पर पुर्णस्वस्थ जो भ॒स्था है भात्माके शुद्ध ल्ञाता द्रष्टाकी स्थिति बह नहीं 
हैं पर अशुभोपयोगकी वेदना न रहनेके कारण शुभोपण्गेगकी स्थितिको 
उपादेय कहा है। पर पसरतुत. शुभोपयोगमं भी पूर्ण स्वच्छ निर्षिकार दशा 
नहीं है। इस फारण उससे भी ओर परे रहकर अपने श्ात्माकी और पआक्ने 
फा उपण्श है । इस प्रफार यह जीव निश्चयग्नयका श्ाश्नय करके निर्षाण 
फो प्राप्त फरता है। जब जात्मध्यात्त होता है, केदल ल्ानस्वरूप ही उपयोग 
में ट० होता है तम उसे शाति पाप्त होती है । 

पन्‍्ा भौर सोक्षफी मूल कुझी -- भेया ! गत गाथावोंसे यह प्रकरण 
घल्षरहा था कि मे जिलाता हू मारता है) दु'खी। सुखी करता ह, ऐसा 
जो लगाय है, राग ऐ। अध्यक्सान है वे सबझे सर वधके कारण है। झौर 
सोक्षका फारण तो अपने छायफ रघरतपको, अपने स्वभावको जेसा कि पह 
अपने झापफी सत्ताफे फारण है उस रूपसे सिरखना मोर मे यह हैं? ऐसा 
दर्शन करनेफे झारण जो परझा आधव दूटता है ओर आत्माका झाश्रय 
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होता है यह है मोक्षका कारण | ऐसा जानकर हे मुनिजनों ! निश्चयनयमे 
लीन होकर निर्वाणक्ोग्राप्त करो। शुद्ध आसाद्र॒व्यका दर्शन करना सो 
निश्चयका जज न हे ओर अपने आपसे स्त्‌से अर्थात्‌ किन्हीं पर सत्‌का 
आश्रय करके भाव बनाना सो व्यवहारनय है । 

निश्चयनयके आश्रयकी प्रेरणा-- अथवा व्यवहारोंमें इतना अन्तर 
है कि जिस आश्रयसे अशुभोपयोग वनता है वह व्यवहार तो सर्बथा त्याज्य 
है और देव, शास्त्र) गुरुका श्रद्धाल करके जो शुमोपयोग बनता है वह 
अशुभोपयोगके त्यागके कारण तो उपादेय है किन्तु इससे और ञअगे भी 
हम बढते हैं उस दृष्टिकी अपेक्षा यह व्यवहार भी त्याज्य है। यों इस 
प्रकरणमें मिश्चयनयके आश्रयकी आचार्यदेवने प्रेरणा की हैं झौर व्यवहार 
नयको यद्यपि सविकल्प अवस्थामें प्रयोजनवश बताया हैं, उपदेश किया 
है, तो भी घिशुद्ध ज्ञानदर्शनकी रिथितिके लिए उसका भी प्यन्नाश्रय कहा हैं | 

इस प्रकरण को सुनकर फिर शका द्वोती है कि भव्यजन किस तरह 
व्यवहारनयका आश्रय फरते हैं जिससे कि उनका निर्वाण नहीं होता ? 
इसके उत्तरमें ओब अगली गाथा कहेंगे । 

वद्समिदी गुत्तीओ सीलतव जिणवरेहिं पण्णत्तं | 

कुव्चतोषि अभव्वों अण्णाणी मिन्छदिद्ली दु!२५३॥ 

अभव्यमें भी केवलज्षान शक्तिका सदृभाव-- अभव्य जीप व्यवहार 
चारित्रका पालन करता तो है परन्तु उसे सत्य, दर्शन ओर झ्ञान नहीं है 
इसी लिए वह मिथ्यादष्टि रहता है | भव्य जीव उसे कहते हैं कि जिसके 
मोक्ष जानेकी शक्तिकी व्यक्ति कभी हो नहीं सकती | जितने भी जीव हैं 
उन समरमें केवलज्ञानक्री शक्ति है। अभव्य है उसमें भी केवलज्ञानत्नी शक्ति 
है| यदि केवलक्नानकी शक्ति न हो तो उनके केवल ज्ञानापरण क्यों होना 
चाहिये ? नहीं होना चाहिए न | 

अमव्यसें भी केषत्षज्ञानशक्तिकां सदुृभाव-- अभव्य जीव व्यवहार 
चारित्रका पालन करता तो है परन्तु उसे सत्य दशन भौर ज्ञान नहीं 
इसीलिए वह भिथ्यादृष्टि रहता है। अभव्य जीव उसे कद्द ते हैं कि जिसके 
मोक्ष जानेकी शक्तिकी व्यक्ति कभी हद्ो नहीं सकती | जितने भी जीव 
हैं उन सबमें केषघलज्ञानकी शक्ति है। शअभव्य है उसमें भी केवलज्ञानकी 
शक्ति है । यदि केबलज्नान की शक्ति न हो तो उनके केवल ज्ञानावरण क्यों 
होता चाहिए ? नहीं धोना चाहिए न। केबल ज्लानाषरण उसे कट्द ते हैं जो 
फेवलक्लानके न होनेमें निमित्त बने | देषत्शानकी तो शक्ति नहीं है फिर 
उसके रोकने वात्ञा, आवरण करने वाज्ा केवल ज्ञानावरण माननेकी क्या 
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जरूरत है ? अभव्य जीवोंसें सम्यग्दर्शनकी शक्ति नहीं है तो हे 'पर्यय- 
ज्ञानावरण अवधिज्ञानावरण या कद्ट को कि अवधिक्लान कुप्मति रूप भी 
हो तो सनःपर्यय ज्ञानावरण केसे साना जां सपेगा अर दर्शन सोहनीयके 
फर्मकी कया आवश्यकता है इत्यादि । जेसे पुदूगल है, इनके कभी सस्य- 
रदर्शन नहीं होता | तो इस पर तो कर्म नहों लदा है । 
अभव्यके आत्साका स्वरूप-- अभव्य जीवोके शुभग्रकृति को छोड़ 
कर जो अत्यन्त शुभ है आंद्यारक शरीर आहारफ अड्डोपाज़ और ततीथकर 
प्रकृति इनको छोड़कर व सम्यक्‌ »हृति, सम्यक्‌ मिथ्यात्त्व इनको छीड़ कर 
बाकी समी कर्म प्रकिया तो लगी हुई हैं। सो इससे भी क्‍या सिद्ध होता 
है ? तो अभव्य जीबोंमे भी - बेसा.ही स्थरूप है जेसा भव्य जीबफा ओर 
भिद्ध प्रभुका है। पर अभव्य जीवके शुद्ध परिणमन होनेषी शक्तिके व्यक्त 
होनेकी शक्ति नहीं है । जेसे जितनी भी 6 च्रयां हैं सबमें पुत्र पंदा करनेधी 
शक्ति है और जिसे बांस फहते हैं -उससें भी पुत्र पेदा ५रने की शक्ति है 
अन्यथा बह स्त्री नहीं कहला सफती | पर पुत्रोत्पत्तिबी शक्तिके व्यक्त होने 
की उसके अन्दर योग्यता नहीं है । तो यों अभव्य जीव शील पाले) तप 
करे) श्रत पाले, समिति पाले, गुप्ति धारण करे फिर भी वह छज्षानी है 
ओर मिथ्यादृष्टि है। उसका चरित्र, व्यवद्दारचारित्र, अत्यन्त व्यधहार 
रूप चारिप्र सम्यकत्वको न छूत्ता हुआ उसका आचरण है। उसको अपने 
स्वहूपका अनुभवात्मक परिचय नहीं है । 
आत्मालुभवछा सामथ्य-- भेया ! आत्माफे अनुभवन्की बढ़ी 
महिमा है। इसके प्रसादसे तुषसाषशिन्नबत्त क्वाता भी मुक्त हो जाते हैं 
ओर इसके अभाषमें क्रागमधर भी मुक्त नहीं हो सकते । ११ अग & पूर्वका 
' घारों अमव्यज्ञीब हो सकता हैं. ओर ६ पुर्योका घारी जो होगा उसका 
ज्ञानप्रवाद पुर्ण अभ्यस्त हो जाता हैं। आंत्माफे सम्बन्ध में, काने सम्बन्ध 
में जितना कुछ साहित्य है; ज्ञान है। विज्ञान है वह सब पुराफा पूरा ज्ञात 
है तथा फल्याणबुद्धिसे चारित्र । पालन रद्दता है | दुनियां अ्रपत्ती इज त 
वताने के लिए या अपन्ती पृज्यता मान्यता करानेफे लिए बह घारित्र 
पालता हो) ऐसा नहीं है । चारित्रका वह कव्याण बुद्धिसे करना चाहता 
३६। इतने पर भी अभव्य जीवोंके सम्यंक्त्घ, सहित ज्ञान न होनेके फारण 
यह अश्वानी है भर सिथ्याटष्टि है। 
अमव्यत्व भाब-- भेया | जो जेसा है उसको वेसा भगचंतने बताया 
, है। किसी ने अपनी झोरसे इन जीबोंकोी छाड़ रखा दो या किसीने प्रेम 
कर रखा हो उसे भव्य कहा हो, ऐसा नहीं है किन्तु जो कभी मोक्ष न जा 
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सकेगा अर जिसके सम्यक्त्व प्रकट फरनेकी योग्यता ही न हो सबेगी ऐसी 
पर्याय षाले जीचोंको अभव्य कहा है झोर ऐसा होता हैं, निमित्त सी बहुत 
जुटते हैं प्रभव्यजीषोंको | इससे धढकर झौर क्या निर्मिश्त होगा कि-- 
११ आग ६ पृरॉका जिप्सूत्र पूर्ण बिदित बाह्य होता है। सस्यकत्वका 
कारण मियमसारमें जिनसूत्र बताया है । बह ११ अशण ६ पूर्व तक अधिकार 
पूर्ण ज्ञान रहता है। ११ अंग € पूर्वोका ज्ञान फस ज्ञान नहीं होता हैं; पर 
अमज्यको स्वरूपका परिचय नहीं हो पाता। कद्ाा उत्तका है ? केसी 
उलमन है कि कल्याण चुद्धि भी है, मित्र भौर शत्रुमें समान बुद्धि भी है । 
कोई चाहे गाली दे तो उसमें भी शक्षोम क लाता। प्रशंसा ओर निनन्‍्दा 
उध्को समान हैं, घत और कांच बराबर हैं। फिर भी अपने परिशसमसें 
ऐसी करत त्व चुद्धि अठकी हैं कि वह झतनुभव नहीं कर सकता | 
'अभव्यकी पर्यायचुद्धता-- शील, तप) गुप्ति) समिति, अहिसा; 
सत्य, तह्मचर्य परिगप्रह त्याग आदि सभी प्रतोंकी अभज्य जीष धारण 
करता हैं। इतने पर भी निश्चयचा रित्रके फारणभूत जो ज्ञान झोर श्द्वा २ 
है वह इसके नहीं है। इसी कारण यह जीव अशानी और मिथ्यारष्टि है । 
उखो झात्माकी नेसर्गिक सहिणा झ्लि गाय। बेल, घोड़ा, पक्षी कहीं बेठा दो, 
मुँह चलाता हुआ भी हो। कट्दो सम्यक्स्वकी कलक पा जाय झौर अभव्य 
जीव हुधर तपस्या करता हुआ सी; तपका लिर्वाघ पालन फरता-हुआ भी 
सम्यवत्व को नहीं पाता । सरक्षता बनानेसे नहीं हो वी; स्व]धीनता तेयारी 
से याते बसावटसे क्‍या होगी ? पुरुषार्थ सब करते हैं पर जिसको निसगंतः 
होना हैं सो होता हैं । 
पर्यीयकी अटक-- इस प्रकरणसें इस बातकों बतानेकापयोजन 

यह है कि अभव्य जीघष परका आश्रय नहीं छोड़ते श्र्थात्‌ व्यवद्ारनयके 
एकातकी पकड़ रखते हैं। उत्त भ्रध्यवसान्ोका प्रतिकार नहीं करते हैं ! इस 
कारण यह जीव अज्ञानी हैं? मोक्षका पात्र नहीं होता । इस असव्य जीबके 
जो इतनी बढ़ी समता प्रकट हुई है कि कोल्हूसें पिल जाने , पर भी शल्लु पर 
देव नहीं करता ऐसी अन्तरमें कल्याणबुद्धि जगी है। फिर भी इस जौवके 
ऐसी प्रयायकी अटक हैं. पर तत्त्वका आश्रय करते की प्रकृति है कि यह 
जीव निश्वय-चारिप्रसे शु्य रद्दता है। भ्रज्ञानी मिथ्याइृष्टि रद्दता हे। 
कितनी कपाय संद हैं कि शत्रुको शब्रु नहीं मानता, अन्तरमें ओोघका प्रसश 
नहीं होता भौर सिध्यात्व सी मद है, वह देव) शास्त्र, गुरुकी उप [सनामें 
रक्ष्ता है अभव्यमिथ्याटष्टि जीव भी, परतु देव शास्त्र शुरुंसं स्रम क्‍या 
है ? ऐसा मे भूत सहजस्वरूपका परिचय नहीं हो पाता । 
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भावपरिणमनर्म अटक-- अभव्यमुनि भी कुरेव, छुशारत्र, कुगुरुकी 
सेवा नहीं करते, रेप मूल गु्णोंसमे भी अतिचार नहीं करते, भलत्रे ही वे 
सम्यक्त्व सहित नहीं हैं पर प्रवृत्तिमं जो कुछ करना चांधिए वे स्व करते 
। ज्ञान उनका ११ अंग ६ पू् तकका हो जाता है । समतापरिणाम भो 
उसके महान होता है। फिर भी उन सूक्ष्म परिणमनोंमे अटक जाने रूप 
मीने पदें को तोड़कर छुछ अन्तरमें प्रवेश नहीं कर पाता । उसका ओर 
विश्लेषण किया नहीं जा सकता, पर यह केसे हो गया कि उसे अपने 
किसी सूक्ष्म परिणमनमें अटक है। जो क्वल निश्चयका एकांत कर रहे 
हैं या जो फेवल व्यवद्दारका एकांत कर रहे हैं वे अभव्य हों, ऐसा नहीं है । 
भव्य भी भिथ्यारृष्टि होते हैं। यहां यह वल्ला रहे हैं कि श्पने सहज- 
स्थरूपका परिचय न हो सकनेके फारण अभव्य जीव ईमानदारी सहित 
कल्याण बुद्धिसे ऐसे चारित्रको अंगीकार करते हैं तिस पर भी पर्यायरी 
अटक न छूट सफनेसे वह मोक्षक्ता पात्र नहीं होता । 
भध्यजीबोंकी बहुलता-- अभव्य जीब जगतमें बहुत बम हैं। हैं 
तो अनन्त, पर भव्य जीधोंके अन्तन्तवे भाग प्रमाण हैं ओर यों सममिये 
कि क्‍या लाखों जीबॉमें एक जीव अभव्य होगा ? इतनी भी सख्या नहीं 
बंठती। तो क्‍या करोड़सें एक अभव्य होगा ? इतना भी अनुपात नहीं 
ठत्ता। तो क्‍या शंख महाशखमें एक अभ्व्य होगा ! इतना भी अनुपात 
नहीं घेठता । अनन्त जीवॉमें एक श्रभव्य होगा । अभव्य जीव भव्य जीवफे 
अनन्वभाग प्रमाण है । भव्य भी सिथ्याहृष्टि होते हैं। बर्तसानमें इसके 
सिथ्यारष्टिस्व है । जिसफो बस्तुस्वरूपका यथार्थ परिचय नहीं है, चाहे 
चह किसी एकांतके आशयफा हो मिध्यश॒ष्टि है। वस्तु ऊनेषांतात्मक है । 
आत्मद्शेनकी स्थितियोंमें यह जीव पधष्लि अन्कात्का निर्णय फरता है 
झोर उसके चारिप्रका यह यत्न होता है कि वह व्यचहारनयका झालम्वन् 
कम फरे ओर निश्चयनयका आलम्बन »थिक करे | यह स्थिति उसकी 
बढ़ती रहती है । 
पदवीफे अनुसार नयावलम्बन-- भेया ! जिस पददीमें व्यवद्दारनय 
का आलम्बन प्रयोजनवान्‌ है बहां व्यवहारफा आल्म्बन अधिक छे 
निश्चयका आलम्धन कम है, पर जसे-जंसे उसका विफास होता है बेसे-पैसे 
अंतरद्ध और याह्य परिस्थिति नम होती जाती है; व्यवहारफा आतम्ध्न 
कम होता है; निश्चयका श्रालम्बन अधिक होत। है और फोर ऐसी स्थिति 
अंतर्मे होती है कि पदार्थकि नाते तो निश्चय व्यबहारात्मकता रहती है 
'सो तो सत्य, ही है, पर उपयोगके नाते व्यवद्द रनयफा आह्स्व्न छूट जाता 
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हैं ओर निश्चयनयका आलम्बन रद्दता हैं। फिर कुछ समय बाद उपयोगके 
नाते निश्वयका आलम्बन छूट जाता है श्रोर सर्व विक्पोंसे परे होकर 
वह अपने शआपमें एक शुद्धपरिणमन से ही अपने आपसे परिणमता 
रहता । 

शुभोपयोग और शुद्धोपयोगका अआालम्बन- ग्रहस्थजनोंकी परि- 
स्थितिमें व्यवहारनयका आल्म्बन्‌ प्रयोजनवान अ्रधिक है। पर निश्वयका 
परिचय ही नहीं करे आर वस्तुका सहज स्वरूप कया है ? इसका ज्ञान ही 
नहीं करना चाहें तो यह उनकी एक त्रुटि है। तो देखिए जिसके अशुभोप- 
योगक्ली स्थितिया अधिक हैं ऐसे जीबोंको श्रशुभोपयोग काटनेके लिए 
शुभोपयो गका आलम्बन बताया है। पर मोक्षके अर्थी पुरुषोंको शुभोपयोग 
मे रहकर भी शुद्धोपयोगकी जानकारी रहना आवश्यक बताया है। इस 
प्रररणमें यह कद्दा जा रद्दा है कि सभी कद्दते हैं' कि रागद्वष छोड़ो । राग- 
द्वप होता है परका आश्रय करके। तो उसका अर्थ यह हुआ कि परका 
आश्रय छोड़ो और जहा परका आश्रय छूटता है' वंद्मां रहता है. श्रात्माका 
आश्रय | तो इसका अथ यह है कि अपने स्वरूपका श्राश्रय फरो | काम तो 
यह एक ही है। 'भय्र जेसी जेसी पदषीमें, जेसी-जसी परिस्थितिमें जेसा 
जो कुछ करते बने सो करो; पर दृष्टि रखो अपने शुद्ध झ्रात्माकी | 

अभव्य जीव शीक्) ठप प्रत+ समिति गुप्तियोंका पालन करता 
हुआ भी अज्ञानी बताया गया है। ऐसी बात सुनकर एक जिज्ञासु अश्न 
फरता है कि चत्तो तपस्या फरते हुए भी भ्ज्ञानी है बह, तो रहो) किन्तु 
किसी-किसी श्रभव्य जीषके तो ११ अंगोंका ज्ञान पाया जाता है, फिर उसे 
अज्ञानी क्‍यों कद्दा ) इसके उत्तरमें कहते हैं-- 

मोक्ख असइदती अभवियसत्तों दु जो झधीएज | 

पाठो ण॒ करेदि गुण असहहंतस्स णाणं तु ॥२७४॥ 

ज्ानपाठी अभव्यके भी अज्ञानीपना--' जो मोक्षकी श्रद्धा नहीं 
करते हैं ऐसे अभव्य जीव जो कुछ भी अध्ययन फरते हैं बह पाठ 'ात्र 
का अध्ययन है। किन्तु भात्मगुणकी श्रद्धा न करते हुए जो भी अ्रभव्यका 
अध्ययन है वह लाभ नहीं देता। झपने आपके भ्ात्माका गुण है ज्ञान । 
ज्ञानका स्वरूप क्या है ? उसे इस'ज्ञानके स्वहूपका परिचय नहीं होता । 
यह ज्ञानस्घरूप एक प्रतिभास मात्र हैं। सब पदार्थ इसमें मंलक जाते हैं । 
प्रव्येक पदार्थके जाननके अतिरिक्त शनन्‍्य कोई विकहप हसमें न हा 
जाता है। ज्ञानका ऐसा उत्कृष्ट निलेंप प्र तिभासमात्र स्मकृप है झोर वही 
मैं हु, इस प्रकारका स्तर लक्ष्यमें नहीं रहता है ओर जो छुछ भी उसकी 
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च॒तुर,ई 3, जानकारी है उसमें यह जानता रहता है कि में जानता हूं । 
उत्तम पालन फरता हू। इस प्रकारकी द६ष्टि रहते ६ | इरू कारण यह 

अभेग्य जोष अधिक ज्ञान करके भी अज्ञानी हे । 

घानीकी सोलिक निर्मोहता-- भेया ! ज्ञानी जीबको इस ज्ञाससे भी 
मोह नही होता । ज्ञानी होता हुआ भीज्ञान परिणसतनमभे वह ल्गाब नहां 
रखता, तो भत्रे ही अमन्य जीव शासत्रोंका पाठ पढ़ता छै। पर सोक्षतत्त्व 
की श्रद्धा न फरते हुए अथवा क्षानका श्रद्धान न करने वाले इस अभव्य 
जीषका वह शास्त्रका पढता लाभदायक नहीं होता। उसके द्वादशांगका 
अध्ययन द्वादशांग तो पूरा नहीं है, ११ अग ओर & पूचका उसके यह 
श्रध्ययन झुयाति। पूजा, ज्ञामफे निमित्त है; अथवा न भी दो ख्यात्ति पूजा 
ताभका उद्ऐश्य, फिर सी छापने आपका जो परिणमन है उस परिणमनमें 
आत्मस्वरूपका ज्गाव है कि यह में हू। आत्मा सदा किसी एक परिणमत्त- 
रूप नहीं है तो न सहदी पर सदा कालके लिए किसी परिणमनरूप रहता है | 
परिणप्रत उसका बस्तुतः हैं पर परिणमन सात्र तो द्रव्य नहीं है । पर यह 
क्रभव्य जीव अपना जो कुछ भी परिणमन है उसे उस परिणमनरूप अपने 
आपकी प्रतीति है। इस कारण वह्‌ जीब अज्ञानी रहता है । 

सभव्यका उपदेश सामिक किन्तु तोता रटंत-- क्या आझागमधर 
ह्रभव्य जीव उपदेश देते समय यह बात नहीं बताता होगा कि परिणमत्त 
सें भात्मतुद्धि न रखना--कद्दता होगा । प्रभाव ओर जोरके साथ घताता 
होगा पर उस अभव्यजीवके रुषयं अपने परिणमससें आंत्मप्रतीति नहीं 
मिटती । जेसे कोई तोता हो--सुबा बत्तीसीसें बताया है कि वह पढ़ने लगा 
कि नलनी पर सत बेठना | बेठत्ता तो दाले चुगनेका यत्त न फरना । दाने 
चुगना सी तो उलट न जाना और उल्लट जाना तो उसे छोड़कर भाग जाला । 
इतला उससे सीखा तो फेवल सौखा भर है घह्ट मोका पाकर पिंजड़ेसे उड़ 
जाता है ओर जाकर उस नलनी पर वेठ जाता है। नत्नसी पर बैठा हुआ 
तोता पढ़ता जाता दे और दाने चुगता जाता है । लटक गया जोर लटक 
कर भी यह पढ़ता जाता है. कि ज्टक भी जाना तो उसे छोड़कर भाग 
जाता । पर उस तोतके भागनेकी ग्रतीति नहीं हैं । सो वह उसीसें लटका 
रहता है। तो इसी प्रकार अभव्यका भी बह सच ज्ञान तोतारटंत है। 

अभव्यके आत्माके साक्षात्कारका अभाव-- अभव्य जीब अधिक 
ज्ञान भी कर केते हैं ओर शआत्माके स्वरूपका बड़ा सुक्ष्म वर्णन भी ८ रते 
हैं, यह सघ पिविक्त है। इसके सस्बन्धर्में जो विचार बने; जो परिणमन् 
बसें; उन्त परिशणमनोसे भी विविक्त है, सो ऐसे शुद्ध आत्माक्ी चचरे भी 


७० समयसार अवचन एकादशतम भाग 


की जाती है, पर २६ यका लक्ष्य परिणमनसे विविक्‍त स्वभावको क्षप्तिरूप 
चर्याका नहीं है। परभाषोसे विविकत शुद्ध ज्ञान अंतिभास मान्न अपनेफो 
लक्ष्यमें नहीं लेता है | इस कारण ज्ञानफी श्रद्धा न होनेसे, फैवत्यस्थरूपकी 
प्रतीति न दोनेसे इस जीवके ११ अंगोंके अध्ययनसे भी लाभ नहीं टटे। 
'अभव्य जीव प्रथम तो मोक्षक्री श्रद्धा ही नहीं करते हैं, क्षेकिन लगें हैं अत 
पीर तपमें इससे कोई बड़ा धद्भुत सुख होता है। भोक्ष मिलता है। मात्र 
इतनी चात सुनकर ज्ञास्में लग गए; तपगे लग गए। पर मोक्षरवरूप वया 
है। फिस विधिक्त केचल्य अ्रथस्थाका नाम मोक्ष है ? इसकी श्रद्धा नहीं है 
क्योंकि उन्हें शुद्ध ज्ञानमय आत्माका ज्ञान नहीं है। घपने शात्मावे स्भाव 
की प्रतीति नहीं है । 

साक्षात्‌ अनुभवी प्रती तिका एक हृष्टान्त-- जेसे बहुण्ली स्वामी 
की जो श्रवण चेलगोलमें मूति है, दसो भाशयोंसे सुन लिया ओर ज्ञान भी 
कर लिया कि पर इतने फिट लम्बे हैं, हाथ इतने फिट लम्बे हैं; मूर्ति 
इनने फिट लम्बी है, उसके आकार प्रफारका भी ज्ञान कर लिया । तो बह 
पर्णन इमना फर सकता है जितना कि मूर्तिके देखने वाले नहीं कर सकते 

। जो दशन कर आए हैं उनसे ही पूछ लो कि भाई घतलावो उनके हाथ 
की छोटी अंगुली किसने फिट लम्बी देँ ! तो यह बात वे नहीं बता सकते 
टर्शन कर चुकने वाले योर एफ यहां का रहने वाला) जिसने साहित्यमें 
लिखा हुआ देख लिया है, पढ़ लिया हैं; बद्ध बता सकता है कि छनके हाथ 
३] | 

इतने लम्बे है, पेर इतने लम्बे हैं। मले ही यह पुरुष वता दे साहित्यकी 
जानकारीसे या लोगोंकी बातें सुननेसे, पर पही पुरुष बाहुवलि रज्ञामीको 
मुतिफे साक्षात्‌ दर्शन कर ले श्रवण वेज्नगोलमें जाकर, तो जो अतीति उसको 
दश्शनमें होगी बह प्रतीति उसके उस ज्ञानमें नहीं है। इसी तरहसे अ्रभव्य 
जीबके झ्ञान बहुत है। ११ शअंगका ज्ञान है। फम ज्ञान नहीं है, केकिन उसे 
आत्मद्शन न होनेसे सम्यरज्ञान नहीं होता | 

अभव्यके श्र तके अ्रध्ययनके लाभका झलाम-- जेसा अभव्यज्ञानी 
जानता है। जेसा पद्द बताता है तेसा उसको स्वयका साक्षात्‌कार नहीं 
होता, अनुभवन नहीं होता । ऐसी बात झभव्य भी बोलता है. पर उसका 
अनुभव नहीं दोता तो शुद्ध ज्ञानस्वहूप आत्मतत्त्फा ज्ञान न होनेसे यह 
अमृव्य जीव ज्ञान्की भी श्रद्धा नहीं करता, उसके शानस्वभावकी श्रद्धा नदी 
है तो आाषाराह्रादि ११ अंगरूप श्र,तका अध्ययन करके भी श्र॒त्तका 
झध्ययत करनेके गुणका अभाष होनेसे वह पुरुष क्षानी नहीं होता | श्रूत्के 
अध्ययनसे लाभ क्या था कि सब परभावषोंसे, परपदार्थोंसे विविर्क ज्ञान- 
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प्रछ्ाशप्रात्न अपने आउमस्वरूपका ज्ञान कर लेना यह था श्र्‌ तके अध्ययनका 
लाभ किन्तु यह ल्ञाम तो दूर दी, वह विविक्त आत्मवस्ठुक भेदज्ञानका 
श्रद्धा भी नहीं करता; तो श्र्‌ तके अध्ययनसे उसने ल्ञाभ क्या निकाला ! 
भले ही इतना विशाल ज्ञान पाया है। पर अपने आपमें बह अनुभव नहीं 
जगा; शाति और सनोष नहीं हुआ तो छ्लान ओर श्रद्धानके भाषसे बह 
जीब अज्ञानी ही है--ऐसपा तिश्चित होता है [ 

आत्मानुभवकी कल्याणस्वरूपता-- भेया ! बह पुरुष धन्य है, पूज्य 
है जिसको शुद्ध भावोंसि अपने आपके सहज स्थभावका अनुभव हुआ हैं । 
आत्मानुभनी पुरुष इस जगतके विजेता होते हैं। शास्त्रोंका अध्ययन है 
उसे पर शास्त्रोके अध्ययत्से लाभ तब है जघ शुद्ध आत्माका परिज्ञात हो 
जाय | वह इनके प्हीं होता हैं । यह शुद्ध आत्माकी उपलब्धि तो निर्विकल्प 
परससमाधिके द्वारा होती है। शुद्ध आत्माफा सम्यकूश्रद्धान करता, श्वान 
करना ओर ऐसे ही अपने आपमें ज्ञानद्वारा अनुभवन करना) ऐसी स्थिति 
जब तक नहीं प्राप्त होती है तब तक शुद्ध आत्माका स्वरूप ग्राप्त नहीं होता । 


अपने कश्याणमें कारण श्रद्धान, ज्ञान तथा आचरण है। तीनोंमें एक साथ 
बल चलता है तब कल्याण होता है । 

भेया ! केवल वार्ता करनेसे कल्याण नहीं है। किन्तु जिस परमात्स- 
तत्त्वके सम्बन्धमें हम ज्ञान करते हैं; श्रद्धान करते हैं उस ही रूप हम पते 
में अन्तरसे आचरण फरने लगें तो इस सम्यक्त्व ज्ञान आचघरणकी , जो 
एकता है. वही मोक्षकी प्राप्तिका उपाय है। केवल श्रद्धानसे फाम नहीं 
चलता; मात्र आचरणसे भो काम नहीं चलता । 

दृष्टान्तपूृतरक श्रद्धान, ज्ञान व आधचरणके त्रितवकी उपयोगिता-- 
जेसे कोई रोगी वेश्यपर श्रद्धान न करे तो प्रथम तो बह दवा खायेगा ही 
नहीं | यदि सदेह करके खायेगा तो न जाने केसा अलोकिक सम्उन्ध है इस 
झात्माके प्रिणामोंका और शरीरके स्वास्थ्यका कि बद्दां उसको ल्ञाभ नह 
होता है ओर श्रद्धान भी हो जाय कि यद्द वद्यराज अच्छे हैं ओर ज्ञान भी 
हो जाय कि यह दवा इस प्रकार की जायेगी, पर न पिये तो कंसे ज्ञाभ होगा 
ओर श्रद्धान भी फरे कि ये वेद्य जी अच्छे हैं, इनकी दव,से लाभ होगा 
पर उसका ज्ञान नहीं है कि क्रिस समय खानी चाहिए; कितनी मात्रामें 
फौतसी चीज मिल्ानी चाहिए, तो उससे लाभ नहीं होता है। पर किसीके 
साथ लगा हुआ हैं. विपरीत्रूप ओर किसीके साथ लगा हुआ है यंथ,र्थरूप 
प्ोर फोई जीष ऐसा नहीं है जो श्रद्धान, हान झोर आझाचरणसे विपरीत 
हो । इसी प्रकार जिंसको सोक्षकी शद्धा नहीं है; ६ान घरूप आत्माकी श्रद्धा 


है 
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नहीं है उस जीवको एकादशागछा ज्ञान हो जाने पर भी मोक्ष नहीं होता 
, चधनसें रहता है । 
नयोंका प्रयोजन-- अभूब्यका फ्त्याणपरिणाम न होनेमें निमित्त 
क्या है? दर्शनमोहतीय और चारित्रमोह्नीय इसका उपशमक्षय और 
क्षयोपसमरूप निम्त्ति नहीं प्राप्त हुआ | देखिए--परि पूर्ण ज्ञान बह है कि 
जहा यह भी विदित होता रहे कि प्रत्येक वस्तु स्वततन्न है, अपने दी 
परिणमनसे परिणमता हैं। अपने द्रव्य) क्षेत्र, काल भावका पर में शत्यन्ता- 
भाव है, यह भी विदित द्दो | यह भी चिदित हो फियोग्य अधीत्‌ अयोग्य, 
अशुद्ध उपदान पर-डपाधिका निश्चित्त पाकर अपने विफाररूप परिणम 
रहे हैं। फोईसा भी विकार किसी पर-उपाधिका निमि'्त पाये बिना नहीं 
होता । इन दोनों दृष्टियोमें आत्मरइभावफे परिज्ञानवी यात कही गयी है! 
ज्लानीके नयोंके प्रयोजनछी एकता-- भेया ! वहा दो प्रयोज्न नहीं 
हैं । जो जीव ऐसी श्रद्धा करता है कि प्रत्येक पदार्थ अपत्ता स्त्त्य रख रहे 
र अपने परिणमन सरवभावसे परिणमत्ते हें उसका भी प्रयोजन आत्म- 
स्वभावषकी दृष्टि बना है ओर जो जन निमित्तमुख्से घर्णन करते हैं कि 
जितने भी घिफार फर्म हैं वे पर-उपाधिका निमित्त पाफर होते हैं, इसमे 
भी वही मर्म पड़ा हुआ है | प्रयोजनमें विकार जितने हैं वे उपाधिका 
निमित्त पाकर द्ोते हैं । अत वे आत्मरव॒भाव नहीं हैं। आत्माका स्वभाव 
तो फेबल एक चेतन्यस्घरूप है। उस व्यवद्दारके वशशनमें भी स्वभाषकी 
उपाधिका यत्स है, जिसका प्रयोजन एक हो जाता है वह पुरुष फिसी 
परिक्षान और यत्नमें थोड़ी भिन्‍नता भी रखता हो तो भी बह घू कि मृल 
प्रयोजन एक हो नेसे उन जीबोंमें बात्सल्य भरोर मेत्री रखता है | प्रयोजन 
एक हुआ । वहा परस्परमें धियाद नहीं होता | 
प्रयोजनकी एकतामें कलहके अभावका दृष्टान्त- घरमें लोग रहते 
हैं परिघारजन, ४-- ७ आदमी, उन सबका प्रयोजन एक है; घर बसे; घर 
रहे, कुल चले औओए आरामसे न चले। सबका एक उद्देश्य है, इस 
उद्देश्यका विरोधी उन घर षाज्ञोंमे से कोई नहीं है । तो देखो घरमें छीटी 
छोटी बातों पर थोड़ी लड़ाई भी हो जाय, कलह भी ही जाय) फिर भी घर 
में बसते झ्रोर मुह प्रयोजनमें कोई बाधा नहीं डालते। तो इसी तरह एक 
धर्मगृदमं जिनने मी सांधर्मीज्न हैं. ये सब परिषार हैं। आपके इट याक्े 
मकानमें ४--६ परिवारके 'लोग होंगे, पर इस घरममहलमें बसने वाले 
' हजारों काखों पुरुष, स्त्री, बालक, बालिकाएँ जितने भी हैं र धर्मीज्न वे 
सब एक परियारमें सामिल हैं। इस शाधर्मी परिधार सद॒स्योका सबका 
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एक प्रयोजन होता है कि मुझे; आत्सस्वभावका परिचय करना है। अपने 
सहजस्परूपकी प्राप्ति करनी है । ५ हे 
आालम्वनभेद होने पर भी प्रयोजनको एकतामें यथार्थता-- उनके 
आलम्बनमें सिन्‍तता दोती रहे; यह तो अपनी-अपनी पदवीकी बात है. । 
किसीके व्यवह्दरनयका आलम्बन अधिक है। निश्चयनयका आलम्बन 
फम है किन्तु उससे पूछो कि तुम्हारे अतरगकी भावना क्या है ? तुम क्या 
चाहते हो ? और उसका उत्तर यदि यह मिले कि मुझे वे वह्यस रूप 
चाहिए, तो पह ठीक चल रहा ६ै। क्सीके व्यवह्सनयका आहलम्बन कम 
, निश्वयन्यका आलम्बन अधिक है और उसका भी प्रयेजन आंत्मरव- 
भावकी प्राप्ति है; फेवल्यकी उपक्तव्धि है तो बह भी सह्दी है। जिसके मूल 
प्रयोजनमें वाघा हो उसके निश्चयनयका पालन भी अयथार्थ है ओर व्यव- 
हारनयका पालन भी अयथाथ है| प्रयोजन एक होने पर फिर यह व्यवहा- 
रनय ओर निश्चयनय ये दोनों कार्यकारी होते हैं । 
अमव्यकी )नता-- अभव्य जीवको ऐसी कोॉनसी कमी हो गयी 
कि ११ अग ओर ६ पूजका ज्ञान भी हो गया। इतने पर भी वह मोक्षको 
नहीं प्राप्त कर सक्ता। उसे ज्ञाननय आत्मतत्त्वकी उपलब्धि नहीं होती 
' है। दस आप सत्र भी जितने समय मंदिरमें भगवानके दर्शन करते हैं, 
मुर्तिके समक्ष ध्यान करते हैं उतने समय तक अपने परिणामोंमें भगवान 
के अनन्त चतुष्टयक्री महिमाकों जाननेकी परिणति होती है और आपसे 
मानों १० मिनट तक भक्ति की तो उसके बीचमें कभी कभी अपने आपके 
उस ज्ञानशक्तिफो प्रतीति भी दोती है कि नहीं ? होती है । 
भगवानकी विशुद्धमक्ति-- भगवानकी शुद्ध भक्ति बह हैं कि 
भगवानके गुणोंका यथाथे परिज्ञान चतले। अनुराग चले, पात्सत्य चक्ते 
शोर क्षण क्षणमें अपने झापके शक्तिकी अतीत्ति बढ़ती जाय । में प्रभु मी 
ऐसा हो सकता हूं। ऐसी अपने अन्तरमें प्रतीति भी बढ़ती जाय, पह्द है 
भगवानकी शुद्ध भक्ति और अपने आपकी प्रतीति बिना जो चक्नता है 
धह कभी घरकी उनन्‍नतिके लिए, कभी प्रतिष्ठाकी उन्‍्नतिके दि ए, कभी सुख 
की उन्‍्नतिके लिंए चल्नता हैं। तो शुद्ध दृष्टि रखना प्रत्येक कल्याणार्थीका 
प्रथम फत्तव्य हैं। मगवानंकी भक्ति फरते हुए भी हम शुद्ध प्रयोजन रखें! 
मुझे कतमाण करना है, इस शृष्टिसे भगवदू्‌ भक्ति करें; धनकी पूर्तिके 
डउददेश्यसे न करें | 
आर्साका फत्य-- ये अभव्य जीव इत्ना महान धान करके भी 
अपने आपके शुद्ध क्ानस्वरूप आत्मतत्त्वकी प्रतीति नहीं फरते हैं। श्ान- 
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प्रतीतिके लिए अपने ज्ञानके अभ्यासकी आवश्यकता है | इन कफर्मोंके काटने 
की शक्ति हमारे श्रद्धान) ज्ञान, भाचरणसें है। अपना श्रद्धान) ज्ञान, 
आचरण यथाथ घनाएँ, इतना तक तो मेरा काम है | फिर कर्म कैसे न 
कटेंगे ? कर्म बंधन होता है. रागद्वष परिणामॉका निमित्त पाकर भर इन 
कर्सोका कटना भात्माके रत्नन्रय परिणामोंका निमित्त पाकर:होता है | 
स्रूपस्थातन्त्रयका लन्‍_्य-- भेया ऐसा निमित्तनेमित्तिक मावका 
सम्पन्ध जानते हुए भी यह वेखना आवश्यक है कि अत्येक पदार्थ अपनी 
परिणतिसे ही परिणमता है। किसीका चतुप्टय किसी श्रन्यमें नहीं पहुचता 
है। यह ज्ञानीका धडा बल हैं कि निश्चय और व्यवद्दार दोनोंका यथार्थ 
स्त्ररूप दृष्ठिम बना रहे । तो इस गाधामें यह वत।या गया है कि जिसके 
दर्शनमोददनीय, चारितन्रमोहनीय निमित्त है ओर अपने आपके स्वरूपकी 
उपलब्धि नहीं हो रद्दी है, ऐसा अभव्य जीब ११ अगका ज्ञान भी फर ले 
तो भी उसको आत्मल्ाभ नहीं हो पाता है । के 
सबसे पहिज्े बताया था कि अभव्य जीव त्रत समिति शुप्ति आदिक 
का पालस करके व्यवद्दारनयका शाश्रय करता है। फिर भी ८सये आत्म- 
परिचय नहीं हैं इस कारण ७ज्षानी है। उसके मोक्ष नहीं होता, इस बात 
पर फिर कहा था कि चल्नो उसे नहीं है ज्ञान, अत्त मोक्ष नहीं जा पाता; 
पर किसी अभव्यके त्तो ११ अग ६ पूर्व तकका छान भी हो पाता हे फिर 
उसके क्यों मोक्ष नहीं हो पाता है ? तो उसके उत्तरमें भी कटद्दा था कि श्र्‌ त 
के अध्ययनका फल तो है आत्माका साक्षात्कार दोना, सो यहद्द तो हो नहीं 
पाता, इस फारण श्र्‌ तके अध्ययनका लाभ भी नहीं होता । अब यह फह 
रहे हैं कि घाह उसे धर्ंका दर्शन तो है फिर क्‍यों अभव्य जीवकफो सिश्या- 
मार्गी बताया है ? उसके उत्तरमें आज फह 'रहे हैं।.. | 
सदृहदि य पत्तदि य रोचेदि य तह पुणी य॑ फासेदि। - 
घम्म मोगणिमिच ण हु सो फम्मक्खयरिसपित्त-॥२७४॥ 

'.. अभव्यके धमके वास्तविक अश्रद्धानफा श्रभाव-- श्रभव्य ज़ीब नित्य 
ही यद्यपि धर्मका श्रद्धान फरता है। ज्ञान करता है,- रुचि करता है ,कोर 
बारबार उसफा पाजन फरता है पर वह भोगके निमित्त करता है। कर्मों 
क्षयकों निमित्त नहीं फरता है । अभव्य जीप '्ञान चेतनासात्न-घस्तुका 
श्रद्धान तरहीं कर पाता | कर्म चेतना और .फर्मफल्न चेतना, रूप,बस्ठुका 
श्रद्धाल तो करता है, पर ज्ञान चेतना मात्र वस्तुका अद्धान: लीं, 3228 । 
क्यों कि उसके भेदषिक्वानक्री पात्रता नहीं है-। में भात्मा सब पर द्रव्योंसे 
भौर परभाषं,से विविकत हू, फेषल ज्ञानस्थरूप हूं, ऐसा- अपने श्रापके 
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स्पभाषफा परिचय नहीं होता है तो वह अभव्य जीव यथार्थ धमका श्रद्धान 
नहीं कर पाता) किन्तु किसी शुभपरिणामरूप शांतिको दी श्रद्धानमें लेदा 
है; उसकी ही रुचि करता है। उसका दी आचरण करता है। , ,छ 

श्रभव्यके भुतार्थथम का #भाव-- भृताथ' घम अर्थोत््‌ परमाथ घम 
जिसके प्रतापसे मुक्ति अवश्य होती है बह धर्म है ज्ञानमात्र अर्थात्‌ केवल 
जशञानरवरूप अपने आपकी श्रद्धा करना, उस ज्ञानरध्रूपका बार बार भावत्ता 
करना ओर ज्ञाताद्रश्ट रहने रूप उपायके द्वारा ८स ज्ञानस्वभावका आचरण 
करना, यही है भूतार्थ धर्म, यह नहीं हो पाता हैं उसे । इसकी श्रद्धा अभव्य 
जीवको नहीं है। किन्तु जो शुभ कर्म है उनकी ही मात्र श्रद्धा होती है | 
शुभकर्स तो भोग निर्मित्त है, कर्म वंधके कारण हैं आर उनके फल नाना 
प्रऊश़रके भावोंका श्रद्धान प्राप्त द्वोना या अलौक्कि आत्माके दशेन ग्राप्त 
होना यह है। तो ऐसे शुभकम मात्रकी श्रद्धा करते हैं ओर इससे परे कोई 
शुद्ध आत्माका स्वभाव है, कोई सहज स्परूप हैं; इसकी श्रद्धा नहीं हो 
पाती है । हे 

अभव्यकी आगमफलकी अपात्नता-- यहां उत्तर दिया जा रहा है 
इस प्रश्तका कि जिक्षासने पूछा था कि तुम अभव्य जीवॉके पीछे बहुत-बहुत 
पढ़ रहे हो, वे त्रतादिकका प!ज्षन भी फरते हें-फिर मी कद्ते हो कि वे 
अज्ञानी है सिथ्यारष्टि हैं । तो चत्नो म!न लिया कि ये बाह्य चीजें हैं प्रत, 
तप बगेरहू, पर अतरगणर्मे तो ज्ञन भी बहुत है । ऊाग्म घर है अभव्य 
जीव, फिर उसे अन्लञानी क्‍यों कहा जाता है ? सो उसके उत्तरमें यह बताया 
था कि वे आगमका बोक तो ल्ादते हैं पर उस आगमका फल है अपने 
आत्माके सहजस्वरूपका ध्नुभव कर लेना। यह एसके होता नहीं, इस 
कारण वह ज्ञानी नहीं छे । 

अभव्यकी भोगनिमित्त अधमकों भ्रद्धा-- कहते हैं कि 4 से-फेसे 
श्र्‌ तफा तो अध्ययन करता है ओर उसको अन्तरमर्सम विदित नहीं है; उसे 
तो भाव्माकी श्रद्धा है । फिर क्‍यों अज्ञानी कहा गया है ? उसको तो यहा 
यह फद्दा जा रहा है कि अभव्य जीवको धर्मकी श्रद्धा तो दोती है परन्तु 
बह सोगके निमित्त होती है। फर्मक्षयके निमित्त रूप घरफी श्रद्धा नहीं होती 
है । इस ही कारण यह अ्रभव्य जीव भूतार्थ घमंका श्रद्धात करने से, शभ 
कम मात्रको धर्मरूपका ज्ञान करनेसे ओर उस शुभ क्रिया मान्नसे ही धर्म - 
रूप मानकर आचरण करनेसे ओर उसकी ही बारबार भावता और वृत्ति 
करनेसे यह अभव्य जीव उपरिम ग्र वेयक तक भी पहुंच जाय, उस पदव) 
भी घारण कर के तो भी १६ कमी छूट नहीं सकता । यह सब एक नेसर्गिक 
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देन है, अर्थात्‌ अभव्य जीव कितने सारे काम फर लेता है ? क्वान भी 
सीखता है। वक्ता भी बहुत हो जाता है; त्रत, तप भी कर लेता है; सब कुछ 
करके भी फोई वजह तो है ऐसी कि जिसके कारण उसे श्रभ्ग्य कहा झीर 
वह्ट कमी सम्यक्त्वका भी श्रद्धान नहीं कर पाता | वह्द वजह है । ऐसा दी 
कम प्रकृतियों क_॥ निमित्त पाकर उसके उपादानमें अयोग्यता बर्तती रहती 
है; नहीं जाती है शृष्टि श्रपने आपके सददजस्वभाष पर। 

भूतार्थ व भ्रभूता्थ धर्मके आश्रयका फल्न-- इसके भूतार्थ घर्मका 
श्रद्धा न होने से श्रद्धान भी वास्तविक नहीं है। यह प्रफरण कुछ पहदिले 
यह चल रहा था कि निश्वयफी दृष्टिसें व्यवद्ारनयका प्रतिषेष होना ऊु्त 
ही है । इस प्रकारसे यद्दा यह सिद्ध क्विया गया कि चूंकि इस अझभव्य जीव 
को अखरण्ड शआात्मस्वभावफा परिचय नहीं हो पाता; इस फारण उ्रूका 
व्यवद्दार कार्यकारी नहीं होता, सफल नहीं होता भौर जिस ज्ञानी जीवके 
इस अखण्डस्पभाषफा परिचय होता है; वह्द ज्यपद्दारमांर्गरमें रहकर उस 
अखरड स्थभा५के श्रद्धालके बलसे, रुचिके प्रतापसे ऊपर चढ़कर सर्वक्मों 
से मु द्वोफर अपने सिद्धपदफा अनुभव कर पाता है। यह अभव्य जीष 
अपने घर्मोदिकका भद्धान नहीं फरता है और न ज्ञानरूपके दारा उसका 
परिच्छेदन करता है; न प्रतीनि करता है झोर न विशेष श्रद्धान रूपसे उस 
की रुचि करता है भोर ऐसे ही अपना अनुछान भी नहीं फरता है । 

झन्‍्तर क्षायकस्वरूपकी रुचि-- श्रभव्य जीव त्रव तप क्रिया करता 
है, पर घह पुण्यरूप धर्म अह्विमिन्द्रादिक पदघीके कारण रूपको अधिक 
झधाकांक्षा रूपसे करता है। बद्द सोक्षतत्त्वकी चर्चा तो फरता है फिन्स्ु 
भीतरमें उस षीतराग ज्लवायकस्वरूपका परिचय नहीं हो - पाता; न उसको 
रुचि होती, किन्तु जो वर्तमान विशुद्ध परिणसन्‌ हैं उस विशुद्ध परिणमनसे 
ही संतोष दो जाता है भोर उसको दी कर्मक्षयका सिमित्त मानता है भौर 
उससे होने बाली एक आझाकुलताकी कमीरूप भआआाकुलताकों मानकर अपने 
को झृतार्थ समम क्षेता है बीतराग, निर्विकल्प परमसंमाधिका उद्योग नहीं 
होता है, सो शुद्ध शात्माफा सम्वेदन करना यही है तिश्चयधर्म भर 
बह कर्मक्षयका कारणभूत | उसकी उसे श्रद्धा नहीं होती हैं । फल्याणके 
लिए यह वात सुनिश्चित है कि आत्माफा जो अ्खण्ड भर ब ज्ञायकस्वभाव 
है उसकी दृष्टि दोना और उसमें हृड्डतासे रद्दना। परन्धु इस्र दी को चादने 
वाल्ले सभी प्रकारके ज्ञानी जीव ६ । के 

छ्वानियों की मूलरचिकी ससानता-- जिनको विफ्थरुषायोंके भाव 
पीड़ित करते हैं. ऐसे कर्मविपाकर्मे बला हुआ पद्द सम्धग्धशि जीब्र इस 
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आत्माते ७र|कुल 5 खण्ड स्थभावकी रुचि करता है झोर देश संयमभाषी 
धायकजन भी इस 5 खण्ड ज्ञान र्वभाषकी रुचि करते हैं. आर लाव ऊन 
भी इस अखण्ड छह्वा.नस्घ भावकफो रुचि फरते हैं पर जो जिस परिस्थितिमें 
है उस परिस्थितिके अनुसार उसकी प्रवृत्ति चलत्ती है । जो पिषय कपायों 
में; अशुभोपयोगमें बहुत विपाकोंसे दवा हुआ दैं। अशुमोपयोगसे निद्ृत्त 
दनेक्रें लिए सभी प्रकारका झआालस्वन अशुभ होता है उसकोपर सभो 
प्रकारका झआाक्षस्वनत करके भी ज्ञानी जीव अन्तरमें कफेवल्यस्वरूवका परावर 
परिचय घनाणए रद्दता है. ओर जैसे अतिम लक्ष्य उपतक्य दो बाते हुश। 
करती हैं इसी प्रकार इन सयमी जीवोक अपने फल्याणके वारेमें लक्ष्य 
आर उपलबक्त्य रहता है । इसका लक्ष्य तो बही हैं जो साधुफा है किन्तु 
ग्रहस्थफे उपलक्ष्य ये देव पूजा श्रादिफ समध्त कर्तव्य हैं । 

लक्ष्य भझोर उपल्ब््यफा हृष्टान्त- जेसे किसी पुरुपषफो अपना एक 
महल बनाना है तो उसका लक्ष्य हुआ महल बनाता । भव जो कुछ भी 
फाम करेगा वह महल बनानेकी निमाहसे फरेगा। पर उसके रोज-रोज 
फ़िमनी बातें आती हैं ? कितने ही प्रोग्राम बनाता है ? श्आाज इंटें इकट्ठा 
फरयाना है, फल सीमेन्ट का परमिट बनवाना है आदिक झनेक प्रक्वारके 
उसके प्रोमाम चलते हैं। झव थोड़ासा मकान वन गया तो अब इसका 
कूता यत्ताना है; छत फराना है, शनेक भाष उसमें चलते हैं, प्रोग्राम चलते 

» पर ये सथ उपलक्य रूप हैं, लक्ष्यरूप नहीं है। उत्त सबको फरता है 

पर दृष्टि एफ यही है कि ऐसा सहल तेयार फरना है । इसी प्रकार छाती 
गृहरय अधपा प्रमत्त सम्यग्हष्टि जीबॉका लक्ष्य तो एक रद्दता है सिद्धपद 
पाना | पिनती भी बोलता है। पूजा भी बोलता है, पर फेबल्यस्वरूपका 
अमनुभधन फरना ही उसका एक लक्ष्य है। पर उसके उपलक्ष्य परिध्धिक 
घरशसे अनेफ द्वी रऐ ६ँं। जेंसे उस महल पनाने वाला जब महल बनवा 
चुका) सिर्फ पशस्तरभर रद गया तो कया बह इंट इकट्ठा फरवानेका प्रौभाम 


यनाता हैं ६ नद्दों पनाता ६ । जिस परिस्थितिमें जो झषश्यक होता ऐ 
उसझा प्रोप्राम पनाता ६ | 


द्वितीय दृप्दान्तपृर्षक सानीके लक्ष्य जीर स्पलक्ष्यका विबर्ण--- 
अथया जैसे फिसी मनुप्यफो नीचेसे ऊपर झ्ाना है तो वह पढिली सीटी 
पर फदम रखता है और दसरी सीढ़ी फघश्रित्‌ उपादेय होती 8, सर्बधा 
नहीं होती ऐ। दूसरी सोढी पर कदम रखनेऊ याद तीसरी सौढी भय 
उसके फपप्ित्‌ उपादेय है औरर तीसरी सोढ़ी कप उसके लिए स्थास्य हो 


गयी। तो इस परिम्धिदिषश होने बाले व्यबद्दारपर्मफो वह उपलब्ष्यरूप 
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से करता है, पर उसका परम लक्ष्य, मौलिक लक्ष्य बीतराग केवल ज्ञान- 
स्वभावका अनुभव है। इस तरह जेसे-जेसे निश्चयका आल्म्दन उसके 
बढता है, केसे -ठहता है कि जिसको अशुभोपयोग, विपयकपाय भंग न 
कर सके, ऐसी हल व्यदद्ारवा आलग्दन चुूटता है । पर जिन 
जीवॉको निश्चयस्व॒रूपफा परिचय नहों है रू बीतराग क्वायक रव+ का 
तो अनुभवत्त नहीं है झोर अशुभोपयोग से दचनेवा प्रयत्न न करे दो बह 
स्थिति कल्याणकी नहीं है । यद्द तो प्रफरण श्रभव्य जीवक्ा है | 
भव्यके भी मिथ्यात्वके उद्यमें अज्ञानता-- परतु भव्य जीव भी 
यदि कोई बतंमानमें मिथ्याहृष्टि है तो क्रितने ही समय तक पअभव्यके 
सहृश शुभ कम मात्रमें जो भोग निमित्त है उनका श्रद्धान और आचरण 
करनेमें अपनी कृतार्थता माने तब तक बह जीव भी झ्वञानरदित है। सम्यक्‌ 
रद्दित हैं, पर भव्य जीव ऐसा पुरुष बन सकता है कि वह अपने अन्तरमें 
विराजमान शुद्ध ज्ञायकरूरूपका परिचय फ्र सवे किन्तु जो कमी कर दी 
नहीं सक़ते उनको कहते हैं अमव्य जीव | यों तो सभी कहते हैं कि घर्म 
करो॥ धर्म क्रो) छोटेसे लेक्र बड़ों तक सबमें घष्ट श्रसिद्ध है कि धर्म करो 
पर साधारण जीवॉको धर्मके यथार्थ स्वरूपका परिचय नहीं है, ओर न 
सुखक्रे स्वरूपका यथार्थ परिचय ऐ--छोटे-छोटे भीख मागने ष।ले लोग 
भी कद्दते हैं कि धर्म करो, इससे सुख मिलेगा; किन्तु उनकी निगाहमें कुछ 
खानेको दे दो, इतना तो धम है और उससे जो पेट भर गयाः इतना 
ख़्ह्टँ। 
न घर्म ओर धर्मका फत्न-- जरा ओर भी विशेषरूपसे अभव्यजीब 
चलते हैं तो उनके लिए वे ही सभी फर्ममात्र पुण्यभाव रूप वे तो धर्म हैं 
ओर इन्द्रादिक पद्‌ मिल जाय, ज्ञोक्कि महत्व मित्न ज'र, यह स्नका हुख 
है | ज्ञानी जीवका भ्रात्मस्वभाष तो घर्म है और आत्मरू्भावमें उपग्योग 
की छिथरता करना, यह घमकफा पालन है श्रोर उसके फल्रूप अनाकुलता 
है, सदाके लिए निर्विकल्प परिणमन रदना भर्थात्‌ मोक्ष, यह उसका फ्ल 
है। ज्ञानी जीव शुद्ध आत्मतत्त्वके सम्वेदनरूप धर्मकी श्रद्धा करता है । 
शुद्ध ध्रात्मतत्तका अर्थ है आत्माका अपने आप अपने सत्त्वके कारण 
जो सहजस्वरूप है. उस स्वहूपका धारण द्वोना, यददी हैं धर्मंपालन भौर 
अभव्य जीवका धर्मपालन विशुद्ध परिणाम तृप्त होना श्र उसको. घम 
रूपसे श्रद्धान करना; यद्द है अभव्यकी दृष्टिका धर्म पालन 
परके आश्रयके व्यागके साथ रामका अभाव-भभेया जो काम 
जिस चिधिसे द्योता है बद्द फाम उसके प्रतियू ज्ञ उपायसे नहीं होता | ससार 
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प्रमास्मनक्तयें ४ र२। दान »ोर झाचरण होता है तो बह इस ही प्रव्यर 
दोगा। मोक्षके प्रयोजनमें आाव्मत्तत्वके »डाझ, घाव »।र ७&,चब्ण +ने 
होता ऐ तो वह उसी प्रकार होता है। इस प्रकार निश्चयनयके सिद्धान्तमें 
व्यवद्दाग्तय प्रतियेधकें योग्य ऐ। इस प्रष्रणमें छान्‍ी पी सत्तोंका यह 
उपदेश 2 कि राग थोड़ी । सभी ऐसा पाद्वते थैं। राग होता है परषरतुका 
सरातय परनेसे । राग जो छोडेगा, उसको परका आाम्रय छ॒टाना हो पदेगा। 
पश्यम्तु+। ब्पयोगर्म लिए २ ले एर शार छोड़ दे : यह नहा हो सकता ट | 
तो जहा राग छोहनेफा उपश पिया गणा। दद्वां परपस्टुक झआाशयके 
ग्य।गफयीं उपरिश सममदठता | परयरतुण छात्रय करनेका नाम व्यवहार है | 
सो जहा थट्ट कद्ठा है छि सर्वथा राग छोड़ो वहां यह चात निकातना है कि 
परवस्तुफा आतय छोंटो पझर्थात्‌ व्यवहार छोड़ी । पर जिन जीवोक 
धशुभोपयोगरूप धनाने वाला परका झालय है; पद प्रका शाश्य तो छातू 
नदों सफता भीर सोक्षमार्गग चलनेकी हृष्टिसे शुभकम धश्यार व्यवहार करत 
पा यत्म न करे) उसकी रिथिति शोचनीय दे । 

ज्यपदार कोर निरचयनयफी प्रतिपेच्य प्रतिपेषकता-- जहां परस 
पश्याणफी घात ऐगी पह्ां पर निश्ष्यत संप्रफार एर॒दा ध्यश्षय छूटेगा । 
इस प्रफार यह पाया गया है कि व्यपद्दारतय तो प्रतिपे य है। प्रतिपेध 
पणग्ने वे योग्य है ओर निश्चयनय प्तिपधफ है। ऐसा सनफर यशों जिश्तास 
पुरुष प्रश्न करता ऐ फि फैसे व्यवहा र्नय तो प्रतिपेध्य होत्य छोर निश्चय- 
नथ प्रतिपेषफ होता ? यह प्रफरण उप ज्ञानी संतोफ उपदेशफा है । जहा 
इतना बन नदी ९ ऐसा प्राझ पददीसें तो 'शपत्ती इष्टिको तो स्पच्छ रखें 
सार व्यपटारसाराफा अपना घरावयर झालम्पन रख) पर शेसी भाधता छापने 
सापमे बनाएँ फि ऐ नाथ ! फय वह समय टोया कि जिस समय सछ अक,र 
है परफा ध्याष्य एटफर में धपने आपदे ग्यभाषमें रत शो सकू” ? ऐसी 
भाष्ता र्मते हुए धपने झ्रापफी परदणेके ऊजुसार कझपना फय क हें २ 
पाषमा एएि अपनी पवित्र प्रताएँ। 

भय दो होते है निःप्यनय श्योर व्यवद्ारनय । सिश्चयमय फहते 
हैं एक ही पदार्थ की देशना समद्दी पदार्पपो आर व्यवह्ास्तय फटटलाता ? 
दो पर एृष्टि होना या धनेझ् पर दृष्टि होना | फिर इनझा परग्परमें सम्वस्ध 
बश्ता। मो निररयनय तो ऐोता हैँ ब्याखिती एप और स्यण्ह[रतयमें 
होसी है पदिली पति । सो स्थवद्र अ्रक्तिर्नें रहनेफे शाह निश्चय हो 
बाजा ए भार स्यपष (एनय छूट छाहा (९। मा प्यवटारन्य प्रतिपष्य ट््मा 
हां मिश्पयनम प्रतिदषद टहुद्ा। तो पूछा एाउदरा ६ छि दिस हार से 
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व्यवद्दार प्रतिपेष्य है याने हरने वाला है आर फिस प्रकार निश्चय प्रति- 
पेधक है याने व्यवद्वारके प्रतिपेध ये साथ आने बाला हैँ! 
आयारादी णाण जीवादी दृरुण व पिण्णेय । 
छेल्लीवणिक च तहा भणइ चरित्त तु बबड़्ारो ॥२७६॥। 
आदा खु मज्कम णाणं आटा मे ठसश चरित्ति व । 
आदा प्चक्रखाण आदा मे सबरो जोगों ॥*ण८्ण! 
व्यबह्वरप्तान-- व्यवहारसे छान क्या कहलाता है ? जो शब्द श्र॒त 
हैं बद् तो व्यवहार ज्ञात्त हैँ क्योंकि हम व्यवहारसे किसी ज्ञानसे जाररा 
चाहगे तो किसी परफा झआञाश्रय करके जान पायेंगे। जैसे घढेफा जानना 
मेज का जानना | तो जानना शुद्ध क्या होता है? जानन अपनेमें कैसा 
परिणाम रखता है ? यह न बता पायेगे। जहां परफा नाम ज्षेकर बताया 
गया बह व्यवहार हैं और जाननका रुढका जो स्वरूप है घट स्वरूप समझ 
में आए तो वह फेचल अनुभवकी चीज़ है। उसका प्रतिपादन नहीं विया 
जा सकता है । उसका भ्तिपादन किया जायेगा तो क्सि का नाम लेकर 
किया जायेगा । 
व्यवह्ारद्शन-- दर्शन क्‍या है ) जीवादिक जो ६ पदार्थ हैं वे 
दर्शनके आभयभुत हैं, इसलिए ६ पदार्थ दर्शन हैं| यद व्यवद्दारसे दर्शनका 
लक्षण है। कहते हैं कि प्रयोजनभूत जीवादिक ७ तत्त्वोंका भ्रद्धान करना 
सम्यग्दशन है । तो ७ तत्त्वोंका श्रद्धान सम्यस्दर्शन है यह कहना व्यवहार 
है क्‍योंकि सम्यकत्वके परिणमनया प्रतिपादन परपदार्थका आश्रय लेकर 
किया हैं । जेसे ज्ञानका प्रतिपादन पदार्धौंकी विषय चनाकर क्या जाता हैं. | 
तो घह ज्ञान व्यश्हार है। इसी प्रकार सम्यक्त्वका भी जब् परका विषय 
करके प्रतिपादन किया जाता है तो वह व्यवहार है | यह हुआ व्यवद्दार 
दर्शन । ४ 
व्यवहारचारित्र-- व्यवहार चारित्र क्या है ? ६ प्रकारकी जीवॉकी 
रक्षा करना व्ययद्यरचा रित्र है । इसमें भी चारित्रका प्रतिपादन परवस्दुवा 
आश्रय लिकर किया गया है। इसलिए वह व्यबहार है। तो यहद्द तो हुआा 
व्यवद्ररूप दृशन, श्वान और चारित्र! 
निश्चयझ्ञान-- अब निश्चयरूप देखें तो शुद्ध झात्मा ही श्ञानका , 
आ्राषयभूत द्वोनेसे शान है। यहा निश्चयके घिषयफा प्रतिपादन किया 
इसलिए ज्यघहार हो गया। पर इसमें परका आधय नहीं है, रवय उपादान 
है इसलिए निश्चय है। तो यह ज्ञायकन्वरूप भगवान आत्मा शैंद्ध हा 
तत्त्वकें ह्वानफे परिणमनके फालमभें उस शुद्ध आत्माका झ्राश्रय पिए हुए 
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जोदान; शानरों जाने वह ज्ञान तो सजग ट थोर ओ ज्ञान ज्ञानातिरिक्त 
पाफ़ोी जाने हु ज्ञान सजग नहीं कहा जा सबता हट । जिसे कहते 2 
वित्पकाशका अ्नुमम करनात चित श्रकाशफा प्रदुभव फरते हुए ज्ञान सजग 
शहता है । ; पल पानेवे 
निराएशताका अधिनाभावी धाव- भया ! निराशुलश्थिति पाने के 
लिए ऐसा यट दर्शन किया जाता है. कि झ्ानका स्परूप क्या है  घानका 
शुद्द फार्य क्या है । जाननरूप जो बर्तना हैं यह क्‍या होता है? जय यह 
धान होता हि तो मिराफुलता उत्पन्न होती है । फहते हैं ना कि जह्दा झान। 
पाता; छेय इनसें भेद भ रहें, एक स्वरूप हो तो इसे कहते हैं उत्कृष्ट 
आयसस्‍्वा। भ्यानकी प्मथस्था झीर स्वरूपाचरणकी पत्िित्र अवस्था । तो शुद्ध 
धात्मा स्वयं ज्ानस्परूप है। फारण कि झानका जानयभूत वह चात्मा है | 
शुद्ध छ्ानफी प्याधितता-- यहां एक बात और णानता ४ कि छान 
यदि उपयोग खगाफ़र फिसीफो जाने तो वह पराधित हुआ और उपयोग 
रूप न जाने विन्तु स्वयं जाननरूप परिणमन् ही पह्ा परका विषय नहीं 
हो ॥। लितना माच उपयोग लगाकर जाननफो रिथिति होती ह च्से कहते 
बुद्धि लगाकर जानना। तो चुद्धि लगाफष्र जो जानन होता है बह 
अआमनना भ्ययद्ाररूप है; फिसी परफा आशय फरके जलानन होता है। जब 
याद शान परफा शलाभय छोड़ दे किसी परफे विपयमें अपना ध्यान न 
जमाये तो परका झाथय तो छूट गया और झानका झाश्रय है स्वय आत्मा 
वह छूटे) फेसे इसलिए उसमें शानफा भाभय शुद््यात्मा ही दोता है। फोई 
जीए परका प्यास ड* दे, पिसी परफा पिकल्प न फरे तो परदा ध्यात्त 
घूटनेदी स्थितिमें पर आधय तो रहा नहीं। भय स्व आशय छूट सकता 
नहीं, एयोंफि शा ने ऐ रपए आधार में हो वसमे पयत्ष स्प ही स्वत होता है । 
जा परपतु छात्त नहीं है पद पेपल सप ही तात है । 
निर्ययदर्शन-- इसी प्रकार निश्ययनयका दान क्या चीज है * 
तो दर्शन भी शुद्ध झ्ात्मा है। सम्ययत्यफा हा यभृत भी आत्मा टी है। 
गूतायत्यसे इस भझफ्माफे जाननका नाम सम्यन्दर्शन है। भूत्तर्धनय छटता 
है कि निपफान्ठफो स्लोनमें जो । मिष्कान्नफे भायने निफह हे [एका जो 
झादार हैं, जहांसे निपलता ए उसपोी जोड़ दें । निकलते ए०फो झकूगम मे 
बनाए रहें; यही है भूवाधपर्दातका जानना । फरीषम परिण्सन है, पर्योय 
ई तो वह परिशमन पर्याय एटासे निफला है * भगुण्योंसे निष्ला है। जैसे 
हानिगरुप परिशमत शनगुरसे निफणा पे ऋषाथरूप परिशमन पारिय- 
जे ४... 
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विभाष हो, चाहे स्वभाव हो, निकला तो बद गुणसे है। तो कपायादिक 
परिणमन गुण?ोसे निकले हैं भौर ये गुण जो भेद भेदरूप दिखते हैं धनका 
आधार क्या है, इसकास्रोत क्‍या हैं? एक आत्मतत्त्व याने झात्मद्रव्य। 
सो गु्णोफ्री आधारभूत अपने भात्मतत्त्वमें जोडे तो यद्द हुआ भूतातंशेली 
का दर्शन | तो सम्यक्त्वका त्रिपय मी शुद्ध आत्मा हैं । 

निश्चयचा रिप्र-- भेया! सम्यक्ट्व कद्दते हैं स्त्रच्छुताकों | जहां 
विपरीत अभिप्राय न रहा ऐसी जो आत्माकी नेसर्गिक स्वच्छता हैं उसका 
नाम है सम्यक्त्य भोर ऐसी स्वच्छताके रहते हुए जो भी दृन्ति उठ रही 
उसका नाम है ज्ञान ओर जाननमें ही रिथिरता हो जाना इसपा नाम है 
चारित्र। यह आत्मा ही परमार्थत- हैं निश्चय ज्ञान, निश्चयदर्शन भोर 
निश्चय चारित्र । चारित्र भी शुद्ध झ्ात्मा ही है क्‍योंकि चारित्रका ध्यक्षय- 
भूत यद्द आत्मा ही है | इस प्रकारसे हुआ निश्चयज्ञान, निश्चयद्शन भोर 
निश्चयचा रित्र । 

शब्द्भ तकी मोक्षमार्गविषयक अनकान्तिकता-- श्र इनका भेद 
देखिये, आचाराद्भ आदिक जो ज्ञानका आशय है बद्द अनेकांतिक है अथोत्‌ 
ग्रचार आदिकका ज्वान हो जाने पर भी, सम्यम्प्ान दो जाने पर भी 
सम्यस्जान दो, न हो, मोक्ष हो; न हो पर जो निश्चय ज्ञान है, शुद्ध भात्म 
रूप ज्ञान है यद् एकातिक है निश्वचयरूप हैं। शुद्ध भात्माका ज्ञान हो, 
श्रद्धान हो, भाधार हो तो वह निश्वचयसे मोक्षका मार्ग बनेया। पर 
आचाराड़ भादिफ शब्द्अ तका जो आश्रय है. ऐसा अर्धोका प्लान भी वह 
निश्चय नहीं रखता, कि वह मोक्षकों फरेगा। इस कारण व्यघद्दारनय 
प्रतिषेष्य है ओर निश्चयनय प्रतिपेधफ हैं क्‍योंकि शुद्ध आत्माकों झात्ता- 
दिक श्लाश्नयका इसमें नियम है| इस लिए निश्चयनय प्रतिषेषर हैं शोर 
व्यक्तद्वारनय अतिपेष्य है। उसीफा स्पष्टीकरण यह है कि आचार आदिक 
जो शब्द श्र॒त॒ हैं बह एकावसे ज्ञानका झ्राषयभूत नहीं हैं क्‍योंकि शब्दश्र,त 
का सद्भाव होने पर भी या अखदूभावष होने पर झात्माके श्राययका भाव 
होनेसे छान होता है | पर आचारागादिका ज्ञान अभव्यजीष भी कर लेता 
है, किन्तु उसके ज्ञान नहीं है। 

शानकी सनगतां- जो अपने शुद्ध भात्माको जान लेता है। वह 
ज्ञानकों मानता है । जो ज्ञान ज्ञानके स्वरूपको जाने वह झ्ञान संजय है शो 
सकी अलुभूतिकों कर लेता है पह परमार्थ ज्ञान हैं। भोर जो ज्ञान ह्ञास- 
स्परूपकों छोड़कर किसी परपदार्थमें लगा हुआ है तो वह शान सजग 


नहीं दो सकता । 





- गाथा २७७ परे 


पराश्ितता-- जीवादिक नो पदार्थोको, ७ तत्त्वोंकों सम्यरद्शनका 
आश्रयभू्त बताया है। इनका आश्रय करना सम्यन्दर्शन है। तो जीवादिक 
पदार्थोका दर्शन अभव्यके भी द्वोता है। द्वोता है उसके ऊपरी ढगसे । मम 
को तो वे जानते नहीं, जीव अजीव ऋादिफ | जेसे स्वरूपमें थे «थार्थ 
हैं बेसा वह वर्णन करता है) बेसा द्वी उसकी दृष्टिमें होता हैं। तो फिर भी 
उस अभव्य जीवके सम्यर्शंन सल्हीं साना। इसी कारण जिसके दशन्‍की 
प्रतीतिका आश्रय केवल शुद्ध आत्मा है । उसके जीवादिक पदाथ ये हैं-- इस 
प्रकारका झआकाररूप श्रद्धान हो यान हो तो भी स्म्यग्द्श्न द्वोता है। 
अपनी शुद्ध वृत्ति बताएँ तो सम्यग्द्शंन व ज्ञानका लाभ मिलेगा । एक शुद्ध 
आत्माका आश्रय लेने से ही सम्यक्त्व होगा | 

झात्मस्पर्शफे बिना अचानि त्र॒त्व-- अभव्य जीघष श्रनेक प्रकारसे 
तत्त्वोंके नाम जे रहा है पर ज्ञाम लेते हुए भर व्याख्यात्त कर ते हुए भी उस 
ज्ञानस्थभाष की मज़्क न होने से बड़ी तपस्यांवों को करते हुए भी बह 
अचारित्री होता हैं। यह व्यषहारचारित्र है, इसमें मुक्तिसार्गका नियम 
नहीं है । अंत्तरंगमें ज्ञानकी स्थिरता रखते हुए आननद॒का क्रनुभष फरना । 
यही है निश्चय चारित्र | तो जीव दया करते हुए भी निश्चयघारित्र हो 
अथवा न हो यह भी सम्मव है। इस कारण ६ कार्योकी रक्षा फरना, 
निश्चयचारित्र नहीं है; मुक्तिका मार्मभूत चारित्र नहीं है. । 

-झ्ञानका बास्तविक आश्रय-- शुद्ध आत्मा ही छानका शाश्रय है क्‍यों 
कि आचार आदिक इस सब श्रत विकलपरूप आएपस इनका छान हो या 
न दी; यदि शुद्ध आत्माका आश्रय है तो उसके सदूभावसे जीवादिक पदार्थों 
का सदूभाव होने पर या असदुभाव होने पर शुद्ध आत्माकी प्रती तिमें 
सद्भाब है तो उसका दशन होता ही है | शुद्ध आत्माका, वेषल आंत्माका 
ज्ञनप्यहप आत्माका आश्रय करके होने वाले दर्शन, ज्ञान आर चारित्रभें 
स्वात्मकता रहती है सो वह सोक्षमारग है, पर बाह्मपदार्थोफा ज्ञान किया; 
जीघादिकका बोघ किया; ऐसा न्नह्टीं हे । ३ 

मुल॒के आश्रयेकी नियासमफता-- भगवानके बचनोसें शका न करना 

चाहिए यह व्यवहार टीक है, पंर अनु» जो ध्मडृती है वह भगषानके 

श्इमिं शंका न करे, सात्र इस प्रकारकी सिथ् में नहीं च्मड़ती है विन्तु 

मीतरसे उमड़ होती है। जब ज्ञान ज्ञान्स्थभाषका आश्रय करता है तब 
' आनन्द उसढ़ता है। इस कारण ये सब व्यवहार ज्ञान हैं, और व्यवहर 
चारित्र हैं। चारिप्रकी दशा रूप परिणमन हो अधवा नहो, जो शुद्ध 

आत्माका ज्ञाश्रय फिए हुए है उ के चारित्र होता है | इसका अर्थ यद्‌ है कि 


प्प्छं समयसार श्रवचद् एकादश ठम भाग 


व्यत्रहार घममें लगे हुए पुरुषोंकी बात नहीं कद्द रहे हैं कि उनमें दया नहीं 
है । वे तो भक्ते हैं, फिन्तु प्रवृत्तिघमंसे उत्कृष्ट घमें जो लगते हैं, अपने 
आपके शुद्ध आत्माकी उपासनामें लगे हुए हैं, उनके निश्वयत्तः चारित्र 
होगा। उनके हिंसा परिणाम नहीं है; रागका विकल्प नहीं है, रागकी थनु- 
भूति नहीं है। शुद्ध ज्ञानस्बभा+फा अनुभमवल चल्न रहा है इस कारण ये 
सब लिश्चयद््शन; निश्चयक्षान ओर निश्चयचारित्र जो हैं वे व्यथद्दारके 
प्रतिषेषक हैं । 
व्यबहारकी फरुणा-- देखो सेया ! निश्चयको स्थान देकर यह 
व्यवहार फिर हट जाता है। व्यधद्वार हैं प्रतिपेष्य, पर व्यवहार कितना 
उपकारी हैं कि व्यवदरका फलभूत जो निश्चय है उस निश्चयफो उत्पन्न 
करके यह व्यवद्वार खुद मिट जाता है । ऐसा कोई दयालु है जो अपना 
जित्ताश फरके दूसरेको जसा जाय ? चह व्यचद्दार द्वी ऐसा है कि श्रपता 
पिन्ताश करके निर्वयफो जमा जाता है ऐसा तिश्चय, दर्शन, छान। चारित्र 
जब उत्पन्न दोपा है तो व्यवहार हट जाता है श्रीर ऐसी अन्तुभवकी स्थित्ति 
तब द्ोती है कि घहा सात्र पत्ता भात्मा ही दृष्ट धता हैं। जाननमें, 
श्रद्धानमें , स्पर्शनरे, रसण में जो रद्दा करता है ऐसा निश्चयभूत्त जो रत्नन्नय 
है यह व्यवद्वारके रत्नन्रयका प्रसिपादक दे । व्यवद्दार रत्नत्नय कार्यकारी 
है। जब तक निश्चय रत्नत्रयकी प्राप्ति नहीं होती दृढ़ता नहीं दोती । 
उ्यवहारपूर्यक' व्यवद्वारका प्रतिषेघ-- जेसे सी ढ़ियोंका आश्रय सेना 
तब तक कार्यकारी है जब तक ऊपर न चढ़ जाय । उसका ऊपरका चढ़सा 
प्रतिषिषक है शोर स्रीढियोंसे चढ़ना प्रतिषेध्य हुआ। हसी तरद्द व्यवद्दार- 
रत्तन्नय प्रतियेष्य हुआ और लिश्वय रत्नत्रय प्रतिषेघक हुआ। यह प्रकरण 
उसे छूता हुआ दे जहां यद्द उपदेश दिया था कि रागादिक भध्यबसान 
सब तजना चाहिए। त्तो रागादिफक तजदना चाहिए इसका अर्थ क्या है हि 
परफा भाश्रय तजना चाहिए । रास द्ोता है परका आश्रय करके | इस राय 
वजनेफे उपदेशमें समस्त परके आश्रयकों छुटाया है। तो परका श्राश्रय 
छूटा, मायने व्यवद्दार छूटा । यहां यद्द उपदेश दिया कि व्यवहारके छूटनेंके 
परोतर व्यवद्वारका आश्रय फर चुकना गर्मित हैं पर बह ढंगसे छूठे ! ऐसा 
न छूटे कि पदिफेसे छोड़े रहें। तो ऐसे छोड़े हुए व्यवद्वारसे काम नहीं 
वलत्ता है। मूल्त बात है कि भात्मा ज्ञानस्वरूप है। यद्द ज्ञानमात्र झात्मा 
प्रपने ्ञानसे अपने शानस्वरूप आत्माको जाने तो इसके कब्म/|यर्री 


प्रगति है । के 
छुटका राक़ी त्रियता-- भैया | सर्वजीषोंकों छुटकारा प्यारा होता 


गाया ९७७ पर 


है। स्कूलमें लड़के पढते रहते हैं तो उन्तकी इच्छा होती है कि कब छदट्टी 
मिल्ले श्ौर जब छुट्टी मिल जाती है तो उसके बाद अपना बस्ताः स्ल्लट, 
पाटी उठाकर कैसा दौड़ते हैं ? हो हल्ला करते हुए रुशीसे भागते हैं । 
यह्‌ खुशी उन्तकों फिस वात पी स्ि ह। छुटकारा जि त्व ने को हे | छुटका रेक | ॥ 
आनन्द सबसे उत्कृष्ट आनन्द होता है। बह तो $ घन्टोंका बन्धत है पर 
यह कितना विकट बन्धन है कि शरीरमें जीव फँसा हुआ है | शरीरसे 
निकल नहीं सकता । जो ज्ञानमय पदार्थ है जिसका कार्य सारे विश्वको 
जान जाना है। ऐसा यह आत्मा इन्द्रियके द्वारा जान पाता हैं ओर सबको 
नहीं जात पाता हैं। रागठेपष विभाव इसके स्वसावमे नहीं हैं, फिर भी 
उत्पन्न होता है सुख और दुःख, सो ये इस ससार विष्ृक्षके फलस्वरूप 
हैं । ऐसे विकट बन्धनमें पड़ा हुआ वद्द आत्मा यदि कभी छूट जाय तो 
उसके आनन्दका क्या ठिकाना [ 

घमंसय पदकी प्रियता-- जो इस शरीरके बंधनसे छूट जाते हैं 
उनको दी अरहंत ओर सिद्ध फहते हैँ । उत्त परमात्सप्रभुकी उपासलामें 
अपने आपकी सावधानी रखनी है। आप लोगोंने इस ग्रीन पार्क में मदिर 
बनाया तो फितने प्रेमपू्षंक घन.या, यह देखने वाले द्वी समझ सकते हैं। 
घमंसे यदि रुचि न होती तो ऐसे परिश्रमसे कमाया हुश्ला धन आप लोग 
फेसे लगा देते तो धर्म ल्वानी संत पुरुषोंकी दृष्टिसें घरसे भी अधिक प्यारा 
है। श्राप लोगों को घर उतना क्रधिक न प्यारा होथा जितना धर्म प्यारा 
है। यदि फभ्ी धर्मका फाम भा जाय तो आप लोग अपने घरके काम 
काज छोड़कर जरूर उस धर्मझायमें छुछ समय व्यतीत करेंगे । घर्मपर 
सो सबकी सामूद्विक दृष्टि है, शोर पमके नातेसे जितने सर्र्मीज्न हैं वे 
सब एक परिवारके लोग हैं । जब घमफे प्रसगमें आप पडोसियोसे ग्रास- 
वासियोंसे मिलते छ.तो आप इतनी सह्ृ,यतासे मिलते हैं जितना छि 
घरके लोगोंसे मिल्तते हैं । 

फरने योग्य फाम-_ जिन्हें घ॒र्म प्रिय है ओर धममार्गक्ी ऊँची-ऊँची 
बातें जिन्हें घिदितद द्रोती श्ि चे धर्मग्ाग में बसे ह्टी वेसे बढते जाते हे ओर 
बढ़ चढ़फर फभी अरहइत 'प्रोर सिद्धफी स्थिति पा लेते हैं, यही 8 बृथरू 
छुटफारा। अपनेंकी क्या फास क्रनेफे ज्षिए पड़ा है 


? चघनसे छट 

मे छुटकारा 
पानेफा फाम पड़ा हुआ है। अपनी हृ्टिमें केंचल एक हो बात्त राखए कि 
दसको चंधनसे छुटफारा पाना है। सुख्य काम बद्दी है । फिर गब्स्थीमें 


रहते हुए दर्सो बात चलती रहती हैं। चलें वे भी पर अपना मुख्य लः 
पा ते 
दोीता चाहिए कि हमें चघनसे छूटना है । उज्य लक्ष्य 


द्‌ समयसार प्रवचन कए।द्शतम भाग 


हे शरीरसम्बन्धकी कृष्ट कारणता-- सर्दी गर्मी श्रादिके कष्ट होते 
९ ये सभी कष्ट इस शरीरके सम्बन्धसे होते हँ। शरीरका सम्बन्ध होता 
हे कम कि उद्यके कारण | क्र्मांका उदय तब होता हे जब कि पध्चिले वाघ 
रखा हो | तो कर्मोका वंधन होता है रागादिक भाषोंके कारण । यदि रागा- 
दिक भाव न द्वों तो कर बधन मिटे। कर्म बंधन मिंदे तो फिर उदयमें 
केसे आए ? जब कम उदयमें न झाये तो शरीर केसे मिल्नेगा ओर जब 
शरीर न मिलेगा तो उसको दुख न मिलेंगे। सारे दुख इस शरीरके 
सम्बन्धसे हैं । जद्दा कोई शरीर न हो। केबल जीघष हो ओर दु ख हो जाता 
हो, ऐसा कोई हो तो बताबो | सर्दी लगती है तो शरीरके सम्बन्धसे, गर्मी 
लगती है तो शरीरके सम्बन्धसे, भूख प्यास लगती है तो शरीरके 
सम्बन्धसे । 

शरी रसम्बन्ध जा इष्टानिष्टकपना-- यह मेरा इष्ट है, यह्ट अन् ष्ट 
है, यह भी कल्पना शरीरके सम्बन्धसे होती है। क्‍योंकि अपनेको इस शर.र 
मात्र मान रखा है । तो इस पर्यायघुद्धिके दोनेसे जिस्से रुछ अपना रुख 
अनुभव कर लिया उसे इष्ट मान छँते हैं ओर जो उनके सुखसाघधन से 
बाघफ हुआ उसे अनिष्ट मान लेते है । तो इष्ट अनिष्टका भी जो प्रकार 
वढ़ता है यद्द शरीरफे दी सम्बन्धसे बढ़ता है। तो यह निश्चय करो कि 
जितने भी जीवको क्केश हैं वे सव शरीरके सम्बन्धसे हैं | 

रागपरिद्वारका मूल उपाय-- भैया | ऐसा उपाय होना चाहिए कि 
इस शरीरका सम्बन्ध छूटे | केवल भात्मा ही श्त्मा रहे तो कल्याण द्दो 
सकता है। तो शरीरका बन्धन छुड़ालेके लिए, संकट दूर फरनेके लिए 
कर्तव्य यह है कि रागादिक भाव पदा न हों। रागादिक भाव पेदा न हों 
इसका भी कोई उपाय है क्‍या ? कुछ सोच तो रखा दह्वोपा। चाहे कर न 
सके हो पर मान तो रशवा होगा कि रागादिक भाव मेटनेका कोई उपाय है । 
रागादिक भाव मैेटनेका कोई उपाय सोचा तो होगा कि घर बार त्याग दें, 
जवलमें पड़े रहें. तो रागादिक छूट जायेंगे। यद्यपि यह भी सहकारी कारण 
हे पर मृलसे रागादिकभाव छूट जायें, इसका उपाय यह नहीं है। रागा- 
दिग भाव छूटनेका उपाय राधादिक भाव मेरे नहीं हैं ऐसा परिणाम 
दताना है। यही रागादिकके छुटानेका मूल उपाय है रागादिक झीपाधिक 
भाव के में तो शुद्ध चैतन्य तेज हूं, शुद्ध चिन्मात्र हू | उस शुद्ध चतन्यमात्र 
से कह जितने भी परिणाम हैं वे समस्त अ्रध्यवसान वधधर्क कारण 
कहे गए है | 
के श्रव इस प्रसंगमें यह प्रश्न होता है कि रागादिक सदा तो होते 


गाथा २७5८-७६ छऊ 


नही । होते हैं कभी तो वयों होते हैं? इसका निमिप्त क्‍या है ? आत्माके 
रागादिक होनेमें आत्मा निमित्त है या परपदाथ निश्ति ६ ? प्सा दियी 
ने एक क्षोभ पैदा किया है | तो उत्तर देते हैं कि-- 
जद फल्ियमणी सुछो ण सय परिणमदि रायमांदीदिं | 
रगिजिदि अण्णेहिं दु सो रफक्तादीहिं दब्वेहिं॥२७०॥ 
एवं णाणी सुद्भधो झा सय परिणमह रायमादीहिं । 
राइजदि अण्णेह्िं दु सो रागादीहिं दोसेहिं ।२७६९॥ न्‍ 
रागादिककी श्रीपाधिकतापर स्फटिफ्फका हृशान्त-- जेसे स्फटिक 
सशणि स्वय अपने आप अपने आपकी ओररसे शुद्ध है वह रागादिक भावाँ 
से श्र्थात्‌ लाल पीला बन जाय इस प्रकार स्वय नहीं परिशभता है । पर 
पह रफटिकमणि दूसरे लाल काज़े आदिक पदार्थोका निभ्चित्त पाकर रंग 
रूप परिणस जाता है। दर्षणकी तरह चारों ओरसे स्वच्छु एक स्फटिक 
पाषाण होता हैं, मणि नहीं स्फटिक पाषाण तो देखा ही होगा और सफैद 
मणि भी देखा होगा, षह्ट स्वयं स्वच्छ है, उसमें रागादिक नहीं हैं | स्फटिफ 
मशिक पास हरा) पीला, नीला डाक लग जाय तो वह्द स्फटिकमणि हरे 
पीले आदि रूप परिणम जाता है । वह विकार स्फटिकके फारण होता है 
या उसके साथ जो लाल आदि घीजें लगी हैं उसके फारण होता है। जो 
दूसरी चीज लगी है लाल; पीली आदि उसका निमित्त पाऊर यह सुफटिक 
मणि लाल पीके रूप परिणमा | इस दी प्रकार आत्मा स्वय शुद्ध है, वह 
रागठेषरूप नहीं हैं परन्तु दूसरी जो रागादिक प्रकृतिया हैं) दोप है, उत्तके 
निमित्तसे ये रागादिकरूप किए जति हैं । 
तिसित्त द्वोनेपर भी नेमित्तिक परिणति सात्र उपादानमें- भेया ! 
यह आत्मा रागादिक रूप जो परिणमा है वह स्वय नहीं परिणमा है किन 
दूसरी प्रकृतिके सम्बन्धसे उसका निमित्त पाकर यह रागादिक रूप परि- 
शुमा है । इस हृष्टांतमें यह भी दृष्टि दं कि रागादिक रूप परिणसा हैं तो 
पह रुफटिकसणि ही परिणमा है, पर वह दूसरे पदा्थका सम्बन्ध पाकर 
परिणमा है । जेसे कोर आदमी गाली दे तो दूसरा गुस्सा करता है, तो 
देखने वाले लोग तो यह कहते हैं कि गाली देने वाले ने गुस्सा पैदा! कर 
दिया दै। पर गुम्सा जो पेदा क्या है गुस्सारूप जो परिणम्रा है बह वही 
परिणसा है, गाली देने वाले ने गुस्सा नहीं किया है । किन्तु गाजी दे ने 
' बाल्लेके शब्दोंका निमित्त पाकर यह पुरुष गुस्सारूप परिणस गया है । इसी 
प्रकार कर्पोंका निमित्त पाकर यह आत्मा रागह्ेषरूप परिणस गया है । 
एकत्वअतीतिका कर्तव्य-- अब उपाय क्‍या है ? ऐसा क्‍या कार्य॑ 
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करें कि जिससे नवीन प्रमोषता बंध न हो, नवीन फर्मोका वंधन न हो | 
उसका उपाय यह है कि रागद्रेपका उपयोग कम फरदे और यह माने कि 
यह सब विश्ष ममसे प्रयक्‌ है। में बेवल शुद्ध चेतन्यमात्र है। अपने भाप 
में अपने आपके चतन्य तेजको ही देसो भौर उसे ही मानो कि यह में हू । 
बाकी सर्व बंभव घर समुदाय परिवारजन सब घुछ में नहीं हू, में तो एक 
चंतन्यस्बभाव मात्र हूँ, ऐसी अन्तरमें प्रतीति हो तो भात्माको क्षानबल 
प्राप्त होगा। 
मा उपाधिकी सन्निधिका नियम- जेसे स्फटिक पाषाण 

स्र्य फेसी रूप परिशमनेफा स्वमाव नहीं रखता है। वह तो स्वच्छुरूप ही 
परिणमत्ता रद्दता है, उसमें पर-दपाधिकी जरूरत नहीं है; पर अपनी 
स्तन्द्धताके प्रतिकूल जब वह स्फटिक पापाण लाल हरा आदिरूप परिणमत 
जाता हैं तो वहा पर-उपाधिका सन्निधान श्ावग्यक है। तो यद्यपि यह 
स्फटिक पापाण स्वयं परिण*नका स्वभाव रखता है; फिर मी रूुद तो जुदा 
रचभ्ाव है, इस कारण रागादिक भाषोंका निमित्त नहीं वन पाता । रागा- 
दिक भावोकें निमित्तका श्रभाष है इस कारण शागादिक रूप यह आत्मा 
विन्रा निभित्त पाये अपने झाप नहीं परिणमता किन्तु परद्वव्योक्षे ही द्वारा 
रामादिकके निमित्तभूत जो है इनका द्वी निमित्त पाकर यह शआत्मा अपने 
स्वभावसे खिगकर रुपये रागादिकरूप परिणमता है, अर्थात्‌ अ्पन्ती परि- 
णतिसे रागादिकरूप वन जाता है । 

ब॒तसान स्थितिमें अब त्ति श्लौर भावना-- इस श्रात्माके रागद्वेपरूप 
आदि विकार ओर विफासाभाव बनानेमें निर्मित्त क्या हुए) ये जो 
८प्रक्नारफेकर्म हैं ओर उत्तरमेद्से १४८ तरहके ६ । इस घटनामें यह जानते 
रहना चाहिए कि अपनी रागादिक परिणति होकर भी यह में नहीं हू । 
यदद उद्यजन्य चीन है, में तो शुद्ध चैतन्यमात्र ह। ऐसी अपने शुद्ध आत्स- 
स्परूपकी दृष्टि करे तो मेरा कत्याण हो सकता है। यहद्द तो हुई सिद्धान्त 
की बात । पर ग्रहस्थायस्थामें हम आपको क्‍या फरना धाहिए ! जो 
प्रैक्टिकल वात हो। जिससे आप गदस्थजन घममके मार्ग लगे रहें- बह 
कर्तव्य है एक प्रभु पूजा । 

प्रमुपूनामे ज्ञानीका विवेक-- प्रभु पूजामें मगघानकी मृतिका एक 
वड़ा विशुद्ध आलम्बन है। हम आप भक्ति करते है अरहंतकी अर 
ग्रालम्बन रखते हैं उसकी मूत्तिफा। फिसी दृर्शककों दशन करते हुए क्या 
आपने ऐसा सुना है. कि हे भगवान ! तुम डेढ वेथाके लम्बे हो) जयपुर 
बसे हो, अभुर कारीगरने गढ़ा है। ऐसा सुना है क्‍या ? संदिरमें क्षाकर 


गाया ३७६ ओर 


मुग दर्शन करते हो ती ऐसा बहुते हुए हुमने फिसीकों भगवानकों पूजा 
फरते एणए न देगवा होगा तो उस पत्वरको पूजा होती है क्‍या ? उस पत्थर 
फीपूला नहीं होंती है। झरे उस मृत्तिके समक्ष आफर यह पूजा करते है 
कि हू मगवान चीरदेंध तुमने चार घातिया फ्सोफा विनाश फर दिया; 
तुमने कैयत्य अपम्था प्राप्त की | हमें भी श्राप जसा ही दनना है । सो जो 
भी मंदिर में भू। का पृज्नन पे रत! है घह पत्थरपी पुजा नहीं करता है; चह 
प्रभुक गुर्शोकी पृणा करना है। सदिर्से जिसकी मूर्ति स्थापित को गई है 
उसके शुर्णाकी पूजा होती ऐ॥ पाणणफी पृजा नहीं दोती है । गृहस्थजनोंफे 
लिए पाणणकी मूर्ति भगवानकी पूजाके लिए एक आलम्वन्त मात्र है । तो 
श्रपह्फि कर्तव्योंमि सर्वप्रवम कतेव्य है प्रभुकी पूजा फरना | 

प्रभुपूजाफ मावका प्रताध-- भगषान पौर प्रशुफे समधशरण) में सथ 
लोग जा रहे थे--पोड़े, बंदर, नेहा, साप भादि सभी जा रहे ये | एक 
मेदफ भी उछुलते छूदने समपशरणमें पहुचने जा रहा था। मगधानफे 
सममयशरणमें मनुष्य, देध, पशु, पक्षी सभी वेठकर सुनते हैं श्रोर जिस वीर 
के बपदेशकों सुनपर मनुप्य झात्मापा लाभ छेत है, इसी प्रफार पशुपक्षी 
भादियीरफी भ्या सुन फर अपना लाभ लेत हैँ। तो एफ * ढफ जा रहा 
था एफ फूलफी पखुढी हवाए हुए कि पीर प्रभुफा दर्शन करेंगे । वद्ठ उछुलता 
पृद्ठता ज्ञा रहा धा। शणिक राजा भी हाथी पर चढ़ा हुआ जा रहा था 
ममपशरणमे पहुंचने फे लिए | मार्ममें दाथीफे पेरसे बह मेटफ दव गया, 
जो पूलाकी पंखुडी लेझर मगवानकफे समवशरणमें जा रहा था। मेढक मर 
पर झन्‍्हगु एनमें ही देय हो गया अझार चद मिनटोंमें ही देव बनकर जवान 
दी शया | 

प्रभु पूजापी सध्मि-- समधश रटर में पांच गण । राजा शेणिक 
जय समपशरण में पहुँचा तो उस्ने देखा फि इस देवफ गुकुव्से भेटकफा 
चिए बना ?ै, सो पूडा फि यह देव कीन है लो मुकुट यांधे है भोर जिसदे 
गुकूरम गेपफवा निशान बच्चा है? हो यहां हपदेश हुआ कि यह देय पृर्ये- 
गब़में मेदरू था, प्पप्प हाथी पर बढ़े हुए सममशरण में घछ्छे जा रहे थे 
भर गेटर भी उहलवा पूदता समग्रशरए में उला जा रहा था। सो हाथी 
के परम सोने झाकर भेटफ मर गया था हझोर शहीमेहक मरकर ध्द्‌ 
मिनरमें ही ऐप हुआ। तो प्रमुझी पुलाफे शाबसे सम्पशरण में छाता हू ऋ। 
मेदक परदे मिनटने ही रेव दन गया । अशुरत पूणार्म बहुत गुण है। यदि 
को सविपृषर गदगए मतिये प्रभुछी शोर धापनी दृष्टि रसता है, प्ररुके 
गुणों है| मिछ देत है वो हसदी पुन मी प्रधयाए। इहवसे संकट पापका 
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ज्ञानमात्र हूं, ऐसा अपने आपमें शुद्ध ज्ञानम।त्रका अनुभव करना सो सोह 
को दूर करनेका उपाय है । चस्तुषा स्वभाव ऐसा है कि वस्तु अपने आपको 
सत्ताके कारण विकाररूप नहीं है। उससें रंच विश ड़ नहीं है। दिगाड़ 
जितना द्वोता है बह किसी परद्रव्यके सम्बन्धसे द्वोता है। जब परद्रव्य 
मेरे कुछ नहीं हैं तो परद्रव्योंके सम्बन्धसे ह्वोने वाले विकार भी मेरा- 
स्वरूप नहीं हैं। मेरा स्वरूप शुद्ध ज्ानमात्र है। ये सब मोहके नाच हैं । 
मोहन्त्य-- भेया ! घरमें बस रहे हैं, लोगोंसे प्रीति धढा रहे हैं । 
इस अनन्त जीवॉमें से दो चार जीबोंको छांटकर अपना मान रहे हैं, यह 
सब्र मोदका नाच हैं | जीव तो सभी अकेले स्वतत्न अपने स्वरूप रूप हैं | 
जीवका अन्य कुछ नहीं लगता, मगर भोहफा ऐसा प्रवल्ल नाच है कडिस 
उद्यमें यद जीव पिसा जा रहा हैं, इसका जो शुद्ध चेतन्य प्राण है सका 
घात होता चला जा रद्दा है फिर भी यद्द जीघ मरत द्ो रहा है रागहेषमें ! 
कल्पतनाश स्त्रसे स्च॒का घात-- यह जीव शअ् पत्ते चेतन्यप्रभुकी हिसा 
कर रहा है, बरबाद दो रहा है। नियोद पशु पक्षी श्ादिक गतियोंमें जन्म 
मरण लेता फिर रद्दा है--ऐसी कठिन दशा इस फारणपरमात्मतत्त्ववी) 
कारणससयसारकी हो रही है| बद केवल मोहके फारण हो रही है । जगत्‌ 
में मोहके सिवाय ओर दुखद्दी क्‍या हे?! कोर  इप्ट गुजर गया तो बढ़ा 
दुःखी होता है । क्‍या दुख दो गया? जगत्में ध्रनन्‍्त जीब हैं वे जन्म मरण 
करते दें, कोई कहीं पैदा होता है, मरकर फिर कहीं चला जाता है यह 
तो इस जगतकी रीति है श्रोर जो गुजर गया उसमें कोई स्वरूप नहीं है। 
तुम अपते स्थरूप रूप दो, हम अपने स्वहूपरूप हैं। इसमें मेरा क्या 
दिगाड़ हुआ ओर आपका इसमें क्‍या छुक्सान है? सब विषिक्त हैं) जेक्नि 
मोह एक ऐस। प्रबल विकार है कि यह अपने आप विधार-पिचःर्कर 
टु'खी होता है मित्रका वियोग होते पर । कि 
मरणके विगोगमें टोटेमें कोतत-- मैया ! इृष्ट, स्त्री, पुश्नादिक किसी 
का वियोग द्वोने पर खुद सोच लो कि टोटेमें कोन रहा ? मरने पाला टोटे 
में रहा था थे जीने पान्ने टोटेमें रहे ? मरने घाला तो मरकर चला गया; 
नया शरीर पा गया; नयी बुद्धि होगी, उसको यहांके किन्‍्हीं लोगोंफी खबर 
त्त रहेगी । उसे तो यह भी खबर न रहेगी कि मेरा घर कहां है? भ्रह तो 
मस्त हैं जिस पर्यायमें पहुंच गया वहीं का ही गया। ४ ये जो तिन्दा 
रह गए वे उसके बारेसें स्याल कर करके दुखी हुआ करते हैं।; नो .लिन्दा 
रह गए हैं-वे उस मर जाने वाले के ग्रति सोच-सोच कर रोते रहते हैं | 
'परके शरणकी भसभवता-- ईस जगतमें कोई मेरेको सुश्री कएना 


छू, 
कह (भू २८०७० 


चाहे तो चर्दी कर सकत, है । वे व्ल एक मेरा आत्मा मेरे लक्ष्यमें रहे तो 
सुखी हो सकता हूं। यह जीघ अपने आपके रागभाषओं छुद निर्मित नहीं 
हां सकता। जेसे सूर्यकान्तमणियि खुद रग बिरंगा बने) उसमें खुद निसित्त 
नहीं हो सकता। इसी प्रकार इस झआात्मामें भी जो रागइंषोंका बिगाड़ 
भाता है, उसके फारण परद्रव्योका संग है। परसग न हो तो बिगाड़ 
नही। जिसमे 
बहुसंगके अभावमें आकुलताकी फमी-- जिसके एक ही लड़का हैं 
उसको ज़्यादा आकुलता नहीं है। जिसके दो-चार बच्चे हैं उसको बहुत 
झ्राकुलताएँ हैं । जिसके कई बच्चे हैं उसके श्रतेक प्रकारके विचार चलेंगे, 
अनेक प्रकारकी फल्पनाएँ बनेंगी। जिसके एक ही पुत्र है उसके अनेक 
प्रका रकी कर्पलाएँ नहीं होती हैं, क्‍योंकि वह जानता हैं कि मेरे मरणके 
बाद सब कुछ इसीका तो हैं, उसको कोई फिकर नहीं होती है और जिसके 
कई बच्चे हें उसके यह फिकर रहती है कि यद् सब धन इनको बाटसा 
पड़ेगा । सत जन तो इसी लिए निर्श्चित रद्दते हें कि वे अकेले हैं । उनका 
रोजका काम है आत्माकी दृष्टि करता ओर उसी में तृप्त वने रहना । 
संकटमोचक परमौषधि-- भैया | जितना परसग बढ़ता है उतना 
ही विगाड़ होता है। सगर ज्ञान एक ऐसी अमोघ श्रोपधि है छि घरमें 
रहते हुए। परिवारके बीचमें रहते हुए भी आकुलता नहीं दोती । जब भी 
भजिपत्ति आए, अपने आपको केबल घेतन्यप्रकाशमात्र देखे, सबसे न्‍्यारा 
केवल अपत्ती स्वरूप सचामात्र अपने स्वरूपको निरखे वहा सारा क्त्लेश 
तुरन्त दूर होता है । लेकिन ऐसी स्थिति गृहस्थोंकी देर तक नहीं हो सकती 
है। इस कारण फिर झआकुलतासें पढ़ जाते ्े परत रहो देर तक, जितनी 
देर अपने शात्माके अंतरंगंर्मे प्रकाश मात्र चेतन्‍्यस्वहूपको देखे उतत्ती 
देर तो आत्मा निराकुलता समभमें आए कि अरहंत सिद्ध जिसकी हस 
पूजा करते हैं वे केसे आनन्द लूटा फरते हैं? हम झ्रापका आनन्द बिरकाल 
तक नहीं रहता है। अभुका आनन्द चिरकाल तक रद्धता है पर एक मलक 
तो पाया । ््ि 
प्रशुके आवन्दकी जातिके आनन्दके ध्नुभवका एक दृष्टान्त-- जैसे 
एक गरीब पुरुष दो आनेकी हो किसी चोबेकी दुकानसे मिठाई खरीद कर 
खा लेता है और एक रहैस पुरुष तीन प्राव मिठाई उसी दुकामसे बही 
मिठाई खरीदकर छकफर खा ल्षेता है तो यथप्ति उस गरीब आदमी ने छ्क 
कर तो नहीं खाया. पर स्वाद तो घह्दी पाया है जो कि उस रईस पुरुपने 
पाया है | इसी प्रकार यदावे ग्रृहस्थजन अथवा श्रम त्त साधु रस आन्दक्षो 
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पा सकते हैं जो प्रभुछा आनन्द है। जिस आतननन्‍्दको प्रभु चिरकाल तक 
छक कर्‌ पाते रहते हूँ हे वल अपने झापकी ओर मुडफर पायेगे सारफा 
लाभ ओर बादहरके पदाथाकोी ओर मसुड़क्र आवुल्ता कर विडग्यना ही 
पायेंगे । 

नरजन्सका सदुपयोग-- यह मनुष्य जन्म पाया है तो यहा सार 
बात यह्दी है। इसका सदुपयोग करना है; इस मनुष्य जन्मको पाकर ई 
व्यथ नहीं खोना द्वे | विधयकषाय तो पशुपक्षी मी कर रहे हैं, पेट तो पशु 
पक्षी भी भर रहे हैं। पेट भरना; विषय-फषाय भोगना। यही एक्स,न्न 
उद्देश्य रहा तो मनुष्यदेह पानेसे क्या लाभ रहा ? जेसा आया बसाद्दी 
चला गया। यद्दाका लाभ यद्द है कि इंस सद्दज पदार्थके समागमकों पुर्य 
पर छोड़ो, ज स्तर उदय ट्वोग्ा तेसा ग्राप्त होगा। उदयसे श्रघिक किसीषो 
प्राप्न नहीं होता ओर घन खर्च कर देने पर भी; दान दे दे ने पर भी उदयके 
भीतर जितना खाली हो गया हो, किसी न फिसी उपायसे बादमें वह भर 
जाता है | 

पुण्योदय नुसार लोकसमृ द्धिका एक इृष्टान्त- जेसे कुबा होता है 
उस कुबें की मिरसे ज्यादा पानी नहीं निकत्षता है। जितना पानी भरा 
रहता है उससे ज्यादा पद्ठांसे आए शोर उससे निकाल लें तो जद्दा तक 
घिरा है वहां तक फिरसे पानी आगया। 6स कुवेंसे जितना चाहे पानी 
निकाल लो; जितना चाहे मेला वाले उससे पानी निफाल लें। उसे जरा 
एक आध रात्का पिश्राम तो मिलते, सुबह देखोंगे त्तो वह छुवां क्व,लब 
भरा हुआ आपको मिलेगा । इसी प्रकार धन वेभव सम्पदाफों व्य दा 
जोड़नेमें परिश्रम नहीं करना है; बह त॑ थोडेसे ही परिश्रमसे आता रहृदता 
है। उसके शानेफा सुख्य फारण है पुण्योदय। यदि उदय अनु ४] द्दोतो 
धन सम्पदा सथ्य प्राप्त दोगी। उदयकी रक्षाके लिए कृत्य है कि हम 
अच्छे कार्याम लगे, शुभोपयोगके कार्यो्में लगें जिससे कोई सकलेश न हो? 
पापका परिणास न हो; पुण्य खत्म न हैं, जाय, जिस पुण्यसे मनुष्यजस्म 
पाया है उस पुण्यकी रक्षा करों। यदि उस पुण्यका नाश कर दिय; तो 
दुर्गंति होगी । हे का 

_बच्ठुविज्ञानीके बन्धका अभाष-- इस जीव जो रागभाष झांते 

हैं उनका निर्मित्त यह जीव स्थयं॑ नहीं है । उसके परपदार्थोका संग निम्मित्त 
है। यह आत्मबस्ठुका स्वभाव है. कि प्रत्येक जीव अपनी झोरसे झानरूंप 
वनतः है | परपदार्थोका सग दोनेसे यह अश्ानरूप बन जाया कंरता हद 
इस प्रकार जो वस्तुके स्वभावफों अपने आपके स्व॒रूपको ज्ञानीजन जातते 


गाथा रे८० मम 


हैं इस कारण झ्ञानी जनोफे पूर्षभवोंके बांधे हुए कर्मोके उदयसे रागादिक 
भाव भी आयें तो भी अपने को रागादिकरूप नहीं दनाते। रू थे शस्, - 
दिकके कतोी नहीं होते। देखो अपने आप रागहप श्ायें तो दस सानलें 
कि ये रागठेष सेरे स्घरूप हैं) मेरे सम्बन्धी हें। किन्तु ऐसा तो हे ही 
'नहीं। वे सबसे भिन्न फेबल ज्ञानमात्र अपने स्वरूपको जानते हैं । वे जीव 

रागादिकके फरने षाले नहीं हूँ, वे करता नहीं हे । उसके क्र्सोका बंध नह्टां 
होता | इसी वातको अब ओर भी स्पष्ट रूपसे कहते हैं । 

ण॒ य राखदोसमोह कुच्चदि णाणी कसायभावं वा | 

सयमप्पणों ण सो तेण फारगो तेसि भावाणुं ॥२८०॥ 

रागके कतेत्वका फारण-- ज्ञानी जीब अपने छाप ही अपने आप 
को रागह्देष सोहरूप अथवा विषयकषायरूप नहीं कर ता । इस फारण बह 
ज्ञानी उन सावोका कर्ता नहीं है । जो अपनेको मनुष्य मानेगा वह सनुष्यके 
योग्य कास करेगा, जो अपनेको बच्चोंका बाप सानेगा वह बापके अनुकूल 
अपना काम करेगा अर्थात्‌ बच्चोंकी चिंता फरना, बच्चोंका पालन्न ये सच 
काये करेगा । जो अ्पनेझी घनवान मानेगा बह जेंसे घतवानको कास 
फरना चाहिए बेसे काम करेगा। जो अपने फो त्यागी साधु समके सो 
त्यागी साघुको जेसा कास फरना चाहिए बसा फाम करेगा। जो जीद 
अपनेको जो मान्त लेता है ससके अनुकृत्त ही बह कार्य करता है । जेसे 
कोई फमेटी है उस फरमेंटीफे आप सदस्प हैं तो आप उस सदस्यके नाते से 
उसमें आप कास करते हैं। कमेटीम जो बात आती है उसके बिरोघमें 
आप कार्य करत, हैं। मिट जाय तो सिट जाय इतना तक आप भाव बताते 
हैं और सात को सब लोगोंकी वित्ती फरनेसे आपसे संत्रीपद स्वीकार कर 
लिया तो अब आपकी मान्यता यह आ गया कि मे संन्नी हू । तो जिसका 
अभी तक आप विरोध करत चघत्तें आये थे उस कासकों ठीक-ठीफ झाप 
कर लेंगे। तो यह परिवर्तेत अपने आपकी मान्यता लायी। जहा यह 
सान्यता हुईं कि अब में इनका अधिकारी हूं तहांसे दी माव बदल गया। 

फतृ त्वकी शिक्षा सोहमें नसं्तिकी-- एक कुमारी लड़की जिसका 
अमी विवाद नहीं हुआ है बह सुर फटकाये श्रभी इधर-इधर डोलती है, 
फिरती है, कोई विकार नहीं है और जहां भाषर पड़ी तदां ही उसकी चाल 
ढाल सबमें अन्तर आ जांता है। पहिल्ले फेसा अटपट एकद्स छठकर 
भागती थी अब वह गजगामिनीकी चालमें अपने कपड़ोंको समेटकर 

' चलती है। यद्द फर्क किसने ज्ञा दिया ? उसकी मान्यताने | २ मिनटें ही 

उसकी चालढालफो विसने बदल दिया ? उसकी सान्यताने। उस लड़की 


अर समयसार प्रवचत एकादशतंम माग 


की मान्यतामें यह भआागया कि अब में स्त्री हु। नो उस मान्यताके अनुकूल 
उसकी सारी बातोंमें अन्तर आरा गया | 

आत्मत्वकी मान्यता में आत्मानुसारिता- यह जीव अपनेफो जसा 
मानता है उसके अनुकूल इसके राग भर हेष आदि उत्पन्न होते हैं। भोर 
क्यों जी, कोर आदमी अपनेकों सिफे आत्मा ही आत्मा मानता हो; वह 
अपले को मनुष्य न माने किन्तु एक शुद्ध चेंतन्‍्य आत्द्रृव्य मानें, जैसे 
जगत्‌के सब जीव ् बेसा ही मेरा स्थरूप है, जो सब हैं वही में हूं, जो 
में ह बद्दी सच हैं; जो में हू बह प्रभु है, जो प्रभु है बह में हू, ऐसी निगाद् 
कब बनती है जब झत्माफा जो शुद्ध चेतन्यस्वरूप है वह चेतन्यस्वरूप 
दृष्टिमे आता है तव यह बात बनती है। तो जब इस जीचने अपनेको एक 
चैतन्य मान लिया तो चेतन्यके अनुकूल काम करेगा। अपनेको इंसान 
सानेगा तो इन्सानके योग्य दुसरॉकी सेवा करना, दूसरोव कास श्राना। 
इस प्रकारके सेवाके कार्य करेगा और फोई अपनेको इन्सान भी न माने! 
इन्सानसे ऊँचा एफ अपनेको आत्मा मानें, एक जाननद्वार पद: थे मान तो 
सब चेटष्टाबोंकी बह समाप्त करके केवल जाननद्वार दें खनद्दार चनेगा । 

सुख दु-खकी कल्पनाठुसारिता-- भैया इमें छुख दो अथवादु ख 
हो, यह सत्र हमारी मान्यता पर आधारित है। आपका कोई काम किसी 
चाहरी जगद्द पर है; मानो अद्मदावादसें हैं | किसीने ख़बर देदी कि आपके 
व्यापारमें +े लाख रूपयेकी द्वानिहो गई है। चादे वह इछ न इन्ना दो; 
वल्कि दो लाख बढ़ गए द्वों पर इसने श्रपनी मान्यता वन्ताल्ो इसलिए रात 
दिन हु खी रहता है। हुआ बहा कुछ नहीं। बहा तो अमन चेन है। खंच 
अच्छा काम चल रहा है प< इसने अपने उपयोगमें हानि जेसी बात बना 
ली; लो वहां वह दु खी दो रद्दा है ओर चाद्दे वहा टोटा ही पड़े गया द्दी 
और किसीने मूठमृठ खबर कर दी कि तुम्दारे व्यापारमें दी लाख रुप 
की वृद्धि हुईं है। लो इननी वात सुनकर दी बह फूला नहीं समा रद्दा हैं। तो 
सच मान्यताका दी फल है झौर क्यों जी द्वानिद्वो या लाम हो, सारी 
ध्थितियोंकी एक समान मारने! उन वाह्य पदार्थोक्री कैसी मी स्थिति आाए, 
इससे न तो आत्माका कुछ सुधार हैं झोर न बिगाड़ हैं तो ऐसी मान्यता 
से ही शाति मिन्नेगी ! वादरमें कितना ही भ्रम कर लें पर शांति नहीं मिल 
सकती है । यदि अपने अन्तरमें ही कोई श्रम करें, जानवारी बनाएं, 
अपने झात्मवत्तकों देढ़ कर ले, अपना ज्ञान सह बनाएँ तो यह उपाय 
व्यर्थ नहीं जाता | बाह्य पदार्थमिं श्रम करना तो व्यर्थ है । 

परचिन्ताकी व्यर्थता- भेया | तुम किसकी चिंता करते हो ! 


गाथा २८० ६७ 


परिवारमें जितने लोग हैं सबके साथ उदय लगा हैँ । तुस उत्तवा पालन 
नहीं करते । उनका छद॒य छे,, उस उदयके कारण तुम्हारे निमित्तसे उन्का' 
पालन होता है | तुम तो निमित्त मात्र हो. टुम तो उन्त पुस्यवान्‌ ज॑वों 
सेवक मात्र हो। जिन स्त्री पुत्नोंको आप बेठे बैठे -खिलाते ही और- उनको 
प्रसन्‍न देखना चाहते हो आप यह वतलायवो कि आपके पुण्यका उदय बड़ा 
है या उनका । उनका पुण्य बड़ा है जिन्हे कोई श्रम नहीं फरना है। जिनकी 
शाप बंदी फिकर फरते हो। तो जिनका पुरय बड़ा है उनकी आप चिंता 
क्यों करते हो ? उनका तो पुण्य ही बड़ा है, उनके पुण्यके, अनुसार सब 
साधन जुटेंगे ही । " 
' मोहमें परके भरणपोपषणकी मान्यता-- एक कथानफ है कि एक 
गरीब जोशी था जिसका कार्य यहा बहांके घरोंसे थोड़ा-थोड़ा अनाज सांग 
ना ओर १० बजे इफट्ठा करके देना; तब जाकर रोदी बने ओर खाये । 
इतना बह गरीब था। एक साधु निकत्ञा ओर बोला--बेटा क्या फर रहे 
हो ? क्या कर रहा हूं, श्ाटा मागने जा रहा ह क्‍योंकि आटा इकट्ठा फरके 
अपने परिवारके_ लोगोंका पालन करता-हू। तो'क्या उनको तुम खिलाते 
१ हां हां, जब हम मांग कर घरते हें तब थे खानेको पाते हैं। साधु 
बोला कि तू नहीं खिल्ाता | तू मेरे साथ १५ दिनके लिए चल | वह सरल 
रवभावी था सो उस साधुके सगमें चल दिया ।> साधु ने फह दिया था फि 
यदि तेरा दिल मेरे संगम न लगे तो १४ दिनके बाद घर हो झाना | सो 
जब उस दिन ९० बजे तक वह न पहुँचा तो .घरके लोग दुःखी हो गए । 
किसी मरखरेने कह दिया कि उसे तो कोई जानवर उठा ले गया है; वह 
मर गया हैं। सारे गांधमें खबर फेल गई । रोवा घोवा सच गया । ह 
पुण्योदयमे पड़ोसियों द्वारा पूंछ-- थोड़ी देर बाद गांवके क्ोग 
सोचते हैं कि इस घरमें ५-७ तो बच्चे हैं शौर क्घल एक रांड स्त्री रह 
गयी है । तो अब क्‍या फरें ? क्‍या अपन लोग भर पेट खायें और इसके 
परिवारके लोग भूखे रहें ! यह तो हम. सबसे. केसे रेखा जा सकता है ? 
तो जो श्रनाज बाते थे उन्होने पांच सात #नांजफ़े बोरे दे दिए घी बालों 
मे घी के टीन दे दिए । शकर.बाल्ोंने शकर दे दिया; कपड़ा शलोंने फपड़े 
दे दिए। रोज-रोज कहां देंगे, कससे कम इतना तो सामान हो जाय कि 
एक साक्ष तकका फाम चत्ष जाय |, अब सब सामान अा गया। १०--१२ 
दिनके सीतर ही उत्तका रूप बदल गया। बढ़िया बढ़िया कपड़े पहन लिए, 
पकोड़ी पकवान बनाकर खाने लगे। जब १५ दिन गुजर गए तो बह पुरुष 
कहता है. कि मद्दाराज घर देख आएँ कोन जिन्दा हैं। बोस मरा है ? तो 


ध्प तम्यघार प्रवचन एक दशत्म भाग़, 


साधु कद्दता है कि अच्छा देख आषो, पर घरमें एकद्स न घुस जान छिप 
कर ही देखना । 
सोहमें मोज-- सो वह गया घर ओर पीछेसे चढ़ गया । उसे छिप 
कर देखनेरा स्थान छत सिल्रा। देखता हैं कि क्‍या हो रद्दा है। ये कसे 
नये कपड़े पहने हैं, केसी कड़ाही जल रददी है ? सब खुश हो रहें हैं। कैसा. 
वहिया खा रहे है, इनका तो भाग्य जण गया। अथ तो अच्छा है। ठीक 
रहा साधुके सम जाना | १५ दिनमें तो इनका सारा ढंग ही बदल गया । 
सो एकदस खुशीसे वह छतसे कूदा । उन बच्चोंसे प्यारके शब्द बोलता है ! 
यहा क्या द्वोता है कि स्‍त्री ने बच्चोने तो सुन ही रखा था कि पद गुजर 
गया । जब उमर शकलसे देखा तो सबको यह निश्चय हुआ कि यह भूत 
बनकर आया है। सो भूतके भगानेकी भैया क्‍या प्रक्रिया हैं? अझ्पजली 
लकड़ी; फंकड़ पत्थर मारना। सो उन ब्चोंने उसको अ्रघजली तब ड़ी तथा 
ककड़ पत्थर भादिसे मारकर भगा दिया ! वह सोचता है कि क्‍या हाल 
है; में तो घरमें भाया हूं झोर ये सब भुमेः भगा रहे हैं। बद्धासे किएी 
तरह्से जान बचाकर साघु मद्दाराजके पास आया । े 
निज लाभमें सार--- वह जोशी बोला--मद्दाराज घरके लोग ऐसा 
खुश हैं कि इतना खुश कभी अपने जौषनर्मे नहीं हुए लेकिन जब में घर 
गया तो परके सभी जल्ोग अ्घजली लकड़ी कंफड़ पत्थर आदि लेकर 
मारने दोढ़े। में छिसी तरदसे जान बचाकर आपके पास झआया हूं। साधु . 
बोला कि यद्द सब स्वार्थंका संसार है । जब तक तुमसे उनका कुछ स्थार्थ 
लिकलता था तब तक तुम्हारी पूंछ थी अव जय उनका भाग्य जग गया - 
तो फोन तुम्दारी पूछ करेगा। क्रव सो तुम्दारा सुख इसीमें है कि भेरे 
साथमें रहो शोर अपनी योग्य तपस्या ज्ञान बढ़ाकर झ्पना जीवन सफल 
करो ।- हु पु 
निजर्में-परख-- तो आप सोचिये कि कोन किसको सुखी करता. 
है और कोन किसको ढु-खी करता है। सर्व जीबोके स्वयं कर्मोंका उदय, 
है, उसके वश झ्राप उनकी सेवा करते है । तो ऐसी स्थितिमें भी सथ्ा शान, 
जवावो । कया झाप दूसरोंकी सेवा फरते हैं ? नहीं करते हैं। भाप तो, 
केबल भपना परिणाम बताते हैं, भाव बनाते हे । अपने, भांव बनाने के - 
अंतिरिक यद जीब भोर कुछ  फरनेमें समये नहीं हैं ओर कुछ तो उनके, 
उदयके अमुसार स्वयमेव हों जाता है। ऐसा जानफर समस्त थस्तु्दोकी 


| 
स्व॒र्तत्रवा पहिचानो | के 


मेरा दूसरा कुछ नहीं है, में दूसरेका कतो नहीं हू। 
भे-झपने आपका दी अधिकारी हूं, में अपने भाष ही बनाता हूँ | 


| जसे भी 
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पलाऊ | इससे आगे मेरा कुछ सम्बन्ध नहों हैं । जब यह भाष ज्ञान अकारा 
अपना आत्मा जगाता है तब वद्दा मोह नहीं रहता है। 
'. भत्रवासी और प्रशुके अन्तरका कारण-- भक्तामरस्तोत्रमें एक 
काव्य है-- “को विस्मयोउ5त्र यदि नाम गुणेरशेषरत्व॑ संभ्रितो निरवका- 
शतया ,मुनीश ! दोषेरुपात्तषिविधाश्रयजातगर्वे: स्व'नान्तरे5:प ६ वद८। च- 
दपीक्षितोडसि || 
मुनि मानतुद् स्वामी भगवान आदिनाथकी स्तुति करते हुए कह 
रहे हैं कि हे नाथ | यदि तुममें सारे गुण भर गए तो इसमें कोई आश्चय 
नहों है । ठीक है? ऐसा होना दी चाहिए था क्योंबि उन बेचारे गुणोक 
इस मनुप्यने अपने में बेठनेके लिए जगद्द नहीं दी इसलिए वे वेचारे गुण 
इघर-उघर भटकते रह्टे । उन इधर उघर भटकते हुए गुणोंकोी आपने अपने 
में बंठनेके लिए जगह दे दिया | संतोष, क्षमा सभी गुणोंको तुमने अप ने 
में जगह दे दी क्योंकि इस मनुष्यके पास जब ये सभी गुण पहुचे तो 
इसने अपनेमें वेठनेके लिए जगह नहीं दिया, 'नो बकेन्सी? कहकर मानो 
उन्हें मना कर दिया | पन बेचारोंको कहीं जगह न मित्नी तो भगवानके 
पास आकर उनमें सारे गुण इकटठे हो गए। इसमें कया आश्चयेकी दात 
है? इस मनुष्यने दोषोंको जगह दिव्या है। मूठ, छल) लोभ आदिको पने 
में बठा लिया तो बतावो कोई दोष भी अभुके पास फटका | गुणोको इसने 
जगह नहीं दिया है इसलिए ये सब गुण मगवानमें चले गए। भेया ! जेसा 
गुणी भगवान है वेसा ही अपना रवरूप है; पर शअपना रघरूप न देखने से 
बाहर अपना चेभव देखते हैँ इसलिए दुःखी हैं। तो क्तंव्य यह हैं कि छान 
बढ़ाये । ज्ञानसे ही आनन्द और शात्ति प्राप्त होगी । ओर सब बुछ पुण्यके 
उदयपर छोड़ दे । - 
चस्तुस्व चपसे. विरुद्ध जानकारीकी क्लेशकारणता- जगतके जीवों 
को जो आकुलता बनी हुई है वह अज्ञानके कारण बनी है। पदार्थ हैं कसी 
भाति भोर जानते हैं किसी भांति, इसलिए पआकुलता द्वोती है| आबु- 
कता दूर करने के लिए ऋषीसतोंने सर्वप्रथम यह बात कह्दी है. कि हम 
पदार्थंकों सद्दी-सही जाने तो आइुलता न होगी। जँसे घन, घर वेभव 
बिनाशीक हैं, सदा रहने पाले नहीं हैं। पर जिस घरमे जो मनुष्य रहते 
उनका अपने घनमें यद्द विश्वास है कि यह मेरा धन घर नष्ट न होगा । 
दूसरेके प्रति त्तो ख्याल करते कि इन लोगोंके घर वेभव नष्ट होंगे और 
ऊपरी -ऊपरी अपने लिए भी कह देते हें कि मेरे घन वेभव भी नष्ट हू गे, 
पर अन्तरसें श्रद्धा करके यह नहीं छोचते कि थे समाग्म बिनशीक्त हैं, 


१०० समयसार प्रतरन एफादशतह्म भाग 


ये नष्ट हंगे | विनाशीक बस्तुयोंफी अधिनाशी भानना भ्राकुज्ञषताफा कारण 
है। क्योंकि हम तो मान रहे हैं कि यह भेरी चीज है। मेरे साथ सदा 
रहेगी। भौर बह रद्दता है नहीं क्योंकि उसका तो जो स्वरूप है, जो प्रकृति 
है वह तो नहीं बदल सकती है । 

स्वामित्वसम्गन्धी विरुद्धविधारका फक्ष भाछुक्षता-- श्रच्छा यह 
वतत्ावो कि घन पेमव कया झापका है ? आपका नहीं है। यदि भापका 
होता तो सदा आपके पास रहता। वह तो आपसे अत्यन्त जुदा है; फिर 
भी आप माने कि यद्द मेरा है तो यही मिथ्याकज्षान है । इस मिथ्याह्नानसे दी 
आऊुलताएँ द्वोती हैं । चाहे फितनी बढ़ी विपत्ति झ्ा०, चाहे कितनी ही 
व्रिद्रता या नाना प्रफारके कष्ट हों ? यदि वस्हुस्वरूपका सही ज्ञान है तो 
वह क£ न मालूम होगा। जीबोंने आाकुलता मिथ्याज्षानसे लगा रखी है । 

पोजीशनऊे अरहकारका फल-- देखिये भेया ! यह जीव अपनेको 
मानता हैं कि में अमुक पोजीशनका हू झमुक देशका हूं। भ्रमुक जातिका 
हू-नाना प्रंकारका अपनेको मानता हैं । पर यद्द तो बतलाधो कि क्या में 
ऐसी पोजीशनका हू ? क्‍या में मनुष्य हूं ? -यह निर्णय पहिले करो । क्‍या 
श्राप मनुप्य दें ? मनुष्य तो हैं नहों, किन्तु एक चेतन परमात्मतत्त्व हैं । 
मनुष्य होना तो एफ पर्यायकी बात है । यह जीव अत्तादि फालसे ह्रब तक 
अनन्त पर्याये घारण करता चला आया है। यद्द तो अनेक धार मनुप्य 
हुआ है। अनेक बार पश पक्षी हुआ है। यह में महुष्य नहीं हूं। में तो 
एफ प्ञाता दृष्टा चतन्य द्रव्य हु । पर ऐसी सह्दी श्रद्धा न फरके उत्टा श्राश्रय 
कर लिया कि में मनुष्य हू। इसलिए है के लायक श्रम करना पड़ेगा। 
मनुप्यके लायक कल्पना करनी पडेगी आर कल्पना करके घरमें रहते हुए 
कोई मनुष्य किसी फारणसे यदि ऐसा मानता है कि में तो सबसे न्यारा 
हू, मुमे क्‍या पढ़ी है दूसरोकी ? में तो सबसे प्रयक्‌ स्वतंत्र सत्ता वार्ला हूं । 
ऐसा सोचनेसे आकुल्ताएँ कम हो जाती हैं. भौर जो जानता है रि में 
इतनी पोजीशन वाला हू; में इतने पुत्रों बाला ह्‌ तो उनको खिलाने पिलीने 
उनकी रक्षा करनेमें कए करना पड़ता है।_._. - 

आत्माफे यधाय धाम बिना शान्ति अ्संभव-- भेया ' संसारमें दुख 
केषल यही है कि जो जेसा पदार्थ हैं उसको बैसा नहीं मानते | यह मैं 
आत्मा कैसा हैं? इसका सहज निणेय किए बिना मुक्तिका सार्ग न मिलेगा | 
हम रोज रोज पूजामें विनती पढ़ जाया करते है कि है प्रभु ! मुझे संकि 
चाहिए । हमारा हृदय आपके चरणोंमें तब तक रहे जब तक कि मुझे मुक्त 
ते सिख जाय || इस तरहसे विनतीमें थोल भी जाते हैं” पर मुफ्ति मिलेगी 
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केसे, मोक्ष किसे दिलाना है? पहिले यह तो निशेय करो | अपना नास 
लेकर बोलो -क्या इस लाम वाज़ेको मोक्ष कराना दे  नहों। यह रूम 
घाला तो बिनाशीक है; माया रूप है, यह अखत्‌ पदार्थ है। स्वतत्र पदार्थ 
नहीं है । तो किसका मोक्ष कराना है? जिसका हमें मोक्ष कराना है उसे 
जब तक हम न जाने तो फिर किसे मुक्तित दिलाएँ ” जसे किसीको 
भोजन कराना है तो जब यही सालूस नहीं है. कि किसे भोजन करना है 
तो किसे भोजन करायें ? . हर - 
निजकी मुक्ति व उपपाय-- मुक्ति कराना हे इस चेतन्य पद्षर्थकी । 
यह में आ्रात्मा आफाशवत्‌ निलेंप भ्रतिभास मात्न हूं, इसमें रागद्वष नहीं 
, में जाननहार क्ेघल हू । यह में आत्मा अपते स्परूपसे अनभिज्ष द्वोनेके 
कारण परवस्तुबोंकी ओर दृष्टि लगाकर अपनेकफो नाना रूप मानता हू । 
और इसी कारण नाता जन्स मरण करने पड़ते छें। तो में अपने आत्मा 
के बास्तविक रूपको जान जाऊँ कि में केबल प्रतिभासभात्र एक स्घतत्र 
सत्‌ हू, जिसका किसी अन्यसे कोई सम्बन्ध नहीं हें-- ऐसा जान भर जाऊँ 
तो लो मुक्तिका मार्ग मित्रता है । ग्रहस्थ हो तो कया; साधु हो तो क्या; 
आत्माका पूरा पढ़ेगा इस यथाथ ज्ञानसे ही । इन विनश्वर पदार्थेके समा- 
गमसे मेरा दित न होगा । अपने झआपके स्वरूपका यथाथे विश्वास रखे। 
शुद्ध दृष्टि होनेसे ही अपना द्वित है । कितने ही सकटमें यह जीव,पढ़ा हो 
पर भीतर में अपनी सही दृष्टि रखे तो बह सकटोंसे शीघ्र द्वी दूर हो जाता 
है । कल्याणफा साग मिल्लता है । | का 
हितार्थ करने योग्य काम-- भेया करने योग्य कास अपने आपके 
आत्माका सच्चा ज्ञान है । ज्ञानी पुरुष अपने आपको रागह्परूप नहीं 
मानता । अपने क्रापके कारण उससें रागठेष नहीं होते । कर्भोक ड्द्य॑के 
निमिचसे ये राग हेष होते हैं। यह में हू ही नहीं तब रागोंसे म॒झे राग 
नहीं रहता है । तो यद्द राग कब तक पनपता रहेगा जब तक कि घरके 
कुटुम्बके ज्ञोगोंसे प्रीति है।, यदि उनसे प्रीति छूट जाय तो राम छूट 
जायेगा | जिस मित्रसे आपका लगाव नहीं रहा षह फब तक तुम्हारे पीछे 
'डेगा.? इसी प्रकार ये रागादिक भाव जो इस जीवके भज्ञानके कारण 
कर्मोंका निमित्त पाकर होते चले आए हैं। जब इसमें राग न रहेगा तो 
यह राग कब तक सतायेगा ? प्रभुका दर्शन तब सफल्न है जब कि;पह/मार्ग 
'दिख जाय जिस सार्गसे चलकर यह प्रभु हुआ है। बह, बीतराग्र-प्रशु दी 
सच्चा देव | पुरयकी बातें तो दात्त क। ही सक हैं, द्या परोपकार 
भादिसे हो सकती हैं, पर प्रभुके दर्शनका फल तो मुक्तिक मार्ग दिखाना 
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है । दर्शन फरके यदि फुछ पुएय फममा लिया तो इससे क्‍या होगा ? दशन 
फा लाभ तो गुक्तिफा मार्ग मिलना है । 

प्रभुका छततकायक्रम-- प्रभु ने क्या किया था ? सर्व प्रथम अपने 
स्परूपका निणुय फिया था। यद्द मे झात्मा एक शानरपरूप हू, इस निर्णय 
फ फारण जो उस आत्मामें ग्रिपयफ्पार्यों के भाव उत्पन्न हुए थे उनसे 
उपेक्षा तो गयी अर्थात मोह जीत लिया गया । इस मोहके जीतने के प्रसाद 
से उनका रागटप मिट गया। रागदेंव पमिटने के फारण उनके फेवल माम 
हद्मा। 

उपद्रथोंकी खान राग- राममें घुद्द नहीं २ खा ऐै । राग फरनेसे तो 
अपना विफास रुफ़ा हुआ ६ । फेसा ६ फोई घरमें प्रिय हो स्त्री अथवा 
पुत्र, फोर भी जो झापको प्रिय हो। पसा प्रिय बन,ना ।पय लिए सकट 
£ । भत्रे ही प्रेममें अपनेगें संफटफा अनुभव न फरें पर संकट झवश्य है 
यदि फिर्स,से प्रीति न हो तो फिर फोई कष्ट न होगा। जिससे प्रीति उसके 
नाश होने पर घुद्धि ठिकाने नहीं रहती हैं। फिर विवेष फी घात यह नहीं 
पं कि किसी पदार्थमें राग बढ़ाया जाय । राग बढ़ाना प्ञानीपुरुपका कर्तंध्य 
नहीं है | तानी जीव झपनेको रागद्वेप सोह्द रूप नहीं मानता। वहतो 
अपने सही स्परुपफो जानता है। वह ज्ञानी पुरुष अपने शुद्ध स्वभावसे 
नहीं चिगता है ह्ोौर जो भपने शुद्ध स्थाभायसे घिगा हुआझा रहता है वह 
परपद्ायोमें राग फरने लगता है | यद्द जीव रागद्वप मोह रूप स्थय नहीं 
परिणमता झोर जब स्त॒यं॑ नहीं परिणमता झोर मान दो गया तो दूसरेके 
द्वारा भी रागरूप नहीं परिणमता | 

कह्ानीफी अधिवलितता-- भगपषान रामचन्द्र जी जब तपस्या कर 
रहे थे तो उनको सीताजी का प्रत्तीन्द्र सोलहमें स्वग्से ध्ाकर र।मभनन्‍्द्रजी 
फो ठिगाने की कोशिश करने लगा कि यह भगवान राम अभी मोक्ष न 
जाये झौर फिर दोनों एक साथ मोक्ष जायेगे। ऐसा करना क्‍या किसीफे 
हाथकी वात है ? डिगानेकी फोशिशकी। बहुत द्वायमाव दिखाया, बहुत ही 
घतुरायी दिखानेकी फोशिश की, पर भगवान रामघन्द्र जी अपने शुद्ध रह 
की दष्टिसे विवलित न हुए । फिर ऐसा रूपफे दिखाया फि सीता जी के 
केशोॉफोी पकड़कर रायण खींच रहा है ताकि रामचन्द्र जी अपने शान 
चिग जायें पर नहीं विगे। जो पानी जीच हैं वे अपने शुद्ध रूभावसे स्दंय 
नहीं चिगते और दूसरोकि द्वारा भी रागादिक रूप नहीं परिणसते। « 

झतानमे झाकुलताकी कारणता-- यह शानी टकोप्वीर ध्च्‌ 
निश्चल शानस्थभाव बाला है। वह राग्ह्रेप मोह भावोंदा कर नहीं है। 
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हम अपनेफो इस दुनियाका रू,लिक मानते हैं| आर क्ना मानते हैं ये दो 
भूल इस अज्ञानी जीवसें पड़ी हुई हैं। अरे तुम किसके मालिक हो ! 
किसी परवस्तु पर तुम्हारा अधिकार भी है क्‍या ? जिस पदाथको तुम 
अपना मानते दो वह पदा्थ ठ॒म्हारी इच्छाके अनुकूल परिणमेगा क्या ? 
नहीं परिणम सकता है। फोई किसी परका अधिकारी नहीं है, मालिक 
नहीं है। फिर भी यह मानना कि में अम्मुक पदार्थका मालिक हू, बस यही 
खोटा ज्ञान हैं। यह फिसी परका फरने वांता नहीं है; फिर भी अपनेको 
परका कतोी समानता है; यह मान्यता तो आकुक्षतावोंकी ही मूलक है | 

स्वाष्यायविधि-- इस जीवको ससारकी श्राकुल्ताबोंसे बचाने में 
समथ सम्यरज्ञान है। अनेक यत्न फरके इस सम्यग्जझानकी उपासना करो । 
स्पाध्याय करके उपासना करो) पर स्वाष्याय होना चाहिए विवेफपूर्षक । 
जो ग्रन्थ अपनी समभमें श्राय उन म्न्धोंका स्वाष्याय फरो । जिस प्रन्थवा 
स्वाध्याय करो उसका ही स्वाध्याय करो जब तक कि भ्न्थ पूण न हो 
जाय । आज कोई ग्रन्थ उठा लिया), कल फोर ग्रन्थ उठा लिया, यह ज्ञान- 
वुद्धिका तरीका नहीं हैं । जिस प्रन्थका स्थाध्याय शुरू करो उसीका स्वा- 
ध्याय अंत तक कर लो । उसके बाद कतंव्य तो यद्व होना चाद्दिए कि पही 
प्रन्थ दुबारा फिर पढ़लो | एक बार पढ़ लेनेफे बाद दुबारा पढ़नेसे सभी 
बातें स्पष्ट समझमें आती रहती हैं। स्वाष्याय फरनेके साथ ही दो नोट 
बुक रखनी चाहिएँ। एक नोट बुकमें जहां जो समममें न आया उसे नोट 
कर लिया ओर एक नोटबुकमे जो बात बहुत ही आन्माको छूती है, 
जिससे शांति और सतोष मिलता है उस बातको नोट कर लिया। इस 
तरहसे शुरूसे अंत तक उसी प्न्थका स्वाध्याय फर लेने से ज्ञानमें वृद्धि 
होती है।..., - 

. शान्तिका उपाय सम्यरज्षञान-- शांति सतोष मिल्ननेका उपाय है 
सम्यरज्ञान ।* अच्छा यह बतलाघो कि घन घेभवसे क्‍या शात्ति भा सक ती 
है? नहीं आा सकती है। यदि घन वभव धघाले लोग भी शाति प्राप्त करते 
हैं तो समभिये कि अपने ज्ञान बलसे ही वे शांति ओर संनोप प्राप्त करते 
हैं, धन पे भवसे शांति ओर सतोष नहीं प्राप्त करते हैं । यदि धन बेभवसे 
शानि द्ोती तो व्याग किसलिए किया जाता है ? बढे-बडे तीथफरोंने ६-६ 
खण्डकी विभूतिमें ज्ञात सार, कर किसलिए बीतराग निविक्ल्प श्रवस्थाक 
घारण किया / ह्वंततन्रताके अलुभवमें जो आनन्द है बह परतत्नताके झ 
भवमें नहीं है । ज्ञानी पुरुष अपने को स्वतत्र निरखते हैं। यह में एफ ज्ञान 
मात्र हुई अपने आपके ही भावोंक' में भोक्ता हू- ऐसा चस्तुके स्वभाषक 
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जानने वाला ज्ञानी पुरुष भाकुलिते नहीं होता है । 
बस्तुविज्ञानपर _भवितव्यकी निर्माता-- जिन्हें बरतुके स्वरूपकी 
खबर नहीं है थे अश्ञानीजन वस्तुके स्वभावकों ,नहीं जान पाते हैं। इस 
कारण अपनेको नानारूप बना ढालते हैं और जब अपनेफो ना्तारूप 
बनाते हैं तो श्राकुलित होते हैं। ऐसा जानकर हम जो भी कार्य करें 
पूजा, ध्यान, सत्सग, गुरूपासना। दया, दान इन सब क्रियावोके बीच में 
हम यह सही ज्ञान रखें कि इसमें केषल में अपने भाव ही कर पाता हू? 
अन्य बातें में नहीं कर सकता! ऐसा शुद्ध ज्ञान रहेगा तो रागहेंष न 
सतायेंगे और परको-अपनानेका भाव रहेगा तो रागद्वष सतायेगे | दूसरी 
बात यह है कि ग्रहृस्थोको तीन पुरुषार्थोका चाम पढ़ता है- घर करना! 
घन कमाना, सबका पालन पोषण करना । तो साथमें यह भी ध्यान रखें 
कि पात्नन पोषण उनका हम नहीं करते | उनका जसा उदय है उस उदयके 
अनुकूल उनका पालन होता है! इसलिए अपने चित्तमें ऐसा भार न 
सहसूस करना कि भेरे घरमें इतने पुरूष, स्त्री, वाज्षक बालिकाएँ हैं, इन 
सबका भोर मुझ पर है। अरे उनका भार तुम पर नहीं है। उनका भी 
उनके अनुकूल उदय है । इस कारण तू निमित्त बनता है उनके पालन पोषण 
में । इस कारण इस भारको दूर करना।. अपने को निभोर झनुभव करना 
ओर कर्तव्य करता । । शी नर ही 
: सबका उदय-- घन कमाना क्या -हाथ परोके श्रमका फल है या 
कोई दिमागका कांम है ? घन तो पुश्योदयसे थोडेसे ही श्रमसे अपनेफो 
प्राप्त होता है । यदि उदय अनुकूल नहीं है तो कितना ही श्रम करते जाषो 
धन प्राप्त नहीं होता है। कोई स्त्री दूसरेके आभूषण तथा यरत्र वर्गेरह 
नहों देख पा, कोई दूसरेका ठलुवा नहीं देख सकती है। में यह करती 
हू, यद्द नहीं करती है, इस तरदसे पेरस्पेरमें श्रनवनं भी हो जाती है ! 


श् 5 


डिन्‍्तु सोचो तो जरा--क्या ये समागम सदा रहेंगे! क्या दूसरेका भाग्य 
हम खरीद सकते हैं ? क्‍या हम ५ 3४ ४ कर सकते हैं ? क्‍या 
हम दूसरेको सुखी 6 खी कर सकते हैं उदय है दूसरोंका तो चक्षता है । 
तो जिसका जैसा उदय दो उसके अनुसार चलता है चलने दो । ६म उसके 
साधक नहीं द्ोते, बाधक नहीं होते । 

- स्वात्मचिन्ता-- भैया! ह_म अपनी फिप्टर करें, दूसरोंकी क्‍या 
फिकर करें ? इन कर्मोंके बंधनमें फैसा हुआ हू । इस कारणा से स्वयं दुर्गति 
का पात्र हू। दूसरीं पर क्यों दृष्टि दैते दो ? रूद तो गडढेमे पे हुए है? 
अश्ानमें वसे दें। परिणासोमें 'शुद्धता नहीं आती, झुद तो ऐसी बिकट 
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परिस्थितिमें हैं ओर दूसरेको नाना प्रकारके दोषोंसे युक्त देख रहे है। 
दूसरॉके ऐव मिकाल रहे हैं, दूसरों से ईर्ष्या कर रहे हैं-“इन बातोस 
क्या मित्रेगा अनेकों ?! अपने आपकी संभाल बरें तो उस संभाल्तमे 
अपना भी मला है ओर दूसरोंका भी +ला है। पर परवी हृष् मे न अपना 
भला हो पाता, न किसी परका भला हो पाता | सो समता परिणास करिये । 
जितनी अपनी शक्ति हो, जितना अपना ध्यान बंसच्त सके उततन्ती समता 
रखिए । 
परचिन्ताकी व्यथता-- भेया ! किसी पर रागद्वंप करने से दूसरे 
का कुछ न बन गया5 न बिगड़ गया किन्तु खुदकफा बिगाड़ हो गया। इस 
लिए रागह्ंघोपर विजय हो, विष्य कषाय न सता सकें। फिसी दूसरेफा 
विरोध रखनेका परिणाम न बने तो यह प्रवृत्ति अपने आपके कल्याणफी 
“साधक होगी झीर अपने आपकी सभाल न कर सके तो बाह्मपदार्थोका 
कुछ भी ख्याल बनाए रहें उससे उत्थान न होगा | छ्वानके समान इस जगत 
में सुखका कारण दूसरा कुछ नहीं है क्‍योंकि आनन्दका सम्बन्ध ज्ञानके 
साथ है; वनके साथ अनन्दका सम्बन्ध नहीँ है। जेसा ज्ञान होगा बेसा 
ही झान द्‌ भी प्राप्त होगा | हस्त जरा-जरा सौ बातोंमें दुखी द्वो जाते हैं । 
उस दुःखको फरने वाला कोई दूसरा नहीं है। में ही अपने ज्ञानसे इस 
जातिकी फल्पनाएँ बना डालता हू कि छामसें से दुःखके अगारे फूटा फरते 
हैं। दूसरेको कोई दु खी नहीं करता। में ही अपने ज्ञानसे ऐसी कहपनाएँ 
बनाता हू कि दुःखो होता रहता हू। अपने ज्ञानकी संपाल हो जाय तो 
दुःख नहीं हो सकता है । 
,. , जानकी सभाल-- भेया ! छानकोी सभाल यही है कि जो पदार्थ 
जसा है उसको बसा मानें । धत् पेमव विन्नाशीक हैं; विनाशीक सानें। 
घनत्त चेभव मेरा नहीं हे त्तो ञ्से अपनेसे भिन्न ह जाने | रागहंष मीहफा 
परिशाम मेरी बरबादीके लिए ही उत्पन्न द्ोता है, 'सा जानकर उस 
रागद्वेष मोहसे उपेक्षा करें | मेरे लिए शरण मात में दी हू-- ऐसा जानकर 
. मान्न अपने शुद्धस्वरूपका शरण ग्रहण फरें | ये बाह्यसमागम तो ब्ल्लेश ही 
उत्पन्न करनेके कारण हैं) ऐसा जानकर इन सबसे अपनी लगन हटाएँ । 
जेसा अपना स्वरूप है बेसा द्वी अपनेमें ज्ञान जगे तो आनन्द हो सकता 
है। धन पेसवकी रंच परवाद्द न करें कि सेरे पास धन वेमव कमर है। इस 
से भी घन बैमव कस हो तो भी घहुत है। इस सम्पत्तिसे द्वित नहीं है। 
हित तो अपने सम्यग्ज्ञानके परिणामसे है | चिताकी कया बात है ? खुदका 
प्रभु खुदकौ निगाहें यदि है तो बहा फिक्रकी कोर बात नहीं है । अपने 
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पानकी संभान नहीं है तो जगह-जगह विपत्तियां ही मिलती हैं। इस 
फारण झनेक प्रयत्न करके एक अपने घात्माफा यथार्थ निर्णय फरे । 
रायम्हि दोसम्दि य कसायकम्मेसु चेष जे भाषा । 
तेहिं दु परिशमंतो रायाई घंघदि पुणोवि॥२८१॥ 
भावीयन्धनकर्ता रागाशय-- यह नजीब कर्मोंको कैसे बाघता है 
ओर प्रपने रागादिक विभाषोंकी केसे फरता ! इसका बणन इस गाथार्से 
है। इस जीवन्ते पहिले रागहेप मोह फरके जो कर्म बांघे थे वे कम जब 
उदयमें भाते हैं तो उनके रदयक्ा निमित्त मात्र पाकर यह जीव अपने 
परिणमनसे रागादिफरूप परिणम जाता छे क्‍यों परिणम जाता है कि 
इस जीवफो बस्तुफे स्थतत्र स्वरूपफी खबर नहीं है। पत्येफ पदार्थ स्वयं 
अपना चतुष्टय लिए हुए है। एक आत्मा अपने ही प्रदेशमें रहता है। भपने 
ही गुणोंमें तन्मय है। श्रपनी ही परिणतिसे परिणमता है। इस प्कार 
प्रत्येक पढार्थ अपने अपने स्व॒रूपसे है। पर इसकी याद नहीं रखते और 
उल्टा धारणा बना लेते हैं कि में घरमें हु; इस लोकमें रहता हू, यह ही 
मेरा धन बेभव है। इससे ही मेरा सुधार है। इस तरहसे यद्द जीव परकी 
ओर, उन्‍्मुख होता है. और परकी ्न्मुखताफे कारण में रागरूप हू; इस 
प्रकार श्रभेदभावसे अपनेफो रागादिक रूप मान करके जो परिणमन द्ोता 
बह फिर भी भावी कालमें जो रागादिक परिणामॉफो धत्पन्न कर सके 
ऐसे द्रष्यकर्मफों बांधता है । जेसे यहा कोई पुरुष में ष वाला हू ऐसा 
अभेदरूप भाव फरता है तो वह ऐसा राग प्रकट करता है जो राग आगामी 
फालमें भी राग उत्पन्त फरनिफा कारण है । 
अससस्‍्फत रागका वदाहरण-- जैसे सफरमें जा रहे हैं, झपना भी 
सामान अपने पास है झोर दूसरा मुसाफिर भी पह्दा येठा है दिव्वेमें। उस 
का भी सामान वहीं रखा है पर इसे अपने ट्रह्ममें भात्मीयता है, इस 
श्रात्मीयताके कारण बह ऐसा राग करता है कि आगासी कालमें भी 
तत्सम्पन्धी राग रहेगा ओर फदाचित फोई मुसाफिर थोड़ी वात फरफे 
आपकी निगरानीमें अपना सामान छोड़ जाय भर घह्द प्लेटफाम पर 
पाती पीने चला जाय उसकी टोंटी देखनेका राग है या नहीं है! कोई 
उसमें हाथ लगाये तो घद् फह्टेगा कि भाई इसे तल छुबो, यह दूसरेका 
सामान है। राग थोड़ा जरूर है, पर बह राग भावी कालसमें झांगामी, समग्र 
मे रागको पैदा करे ऐसा राग नहीं है। थोड़ी देरके लिए है। जब वह 
मुसाफिर आ गया तो उसमें रच भी रागका सरकार नहीं रहता । 
पानोका असस्क्षत राग-- इसी तरद्द जो सम्यस्टृष्टि जीव है उसको 
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जो बिषयभोमोंके साधन म्लि हैं उनमे इसका राश तो है पर ऐसा रश 
नहीं है जो आगामी समयक लिए भी राग बाधघ। उसकी यह बुद्धि नह 
होती कि से ऐसां ही भोग जीवन भर भोगता रह | वह तो यह चाहता है 
कि कब वह ससय आए कि इस भावी विपत्तिसे छूट ज।ऊ ? किन्तु अज्ञानी 
जीवको इस प्रकारका राग है कि उस चीजको ७्तंमानमें भी नहीं छोड़ 
सकता और आगामी समयवे लिए भी राग बांधेगा । 
 इछन्तरच्नमें वेराग्य होनेपर भी वाह्मम्रे रामप्रवृत्ति-- जसे एक कोई 
धनिक रोगी हो गया, डाक्टर इढाज करता है, वह दवाई बडे ग्रेमसे पीता 
है । उस रोगीफो ओपषधिमें राग है था नहीं है ? राग दे | यदि दवा समय 
पर न मिले तो वह कु मला जाता है। तो उसे दवासे प्रेम है या नहीं 
है। डांक्टरसे प्रेमपुवंक दवा खानके हिए पूछ रहा है। कब कच दवा 
खायी जायेगी; फिस-किस चीजमसें मिलाषर खायी जायेगी ? बडे प्रेमसे 
पूछ रहां है, पर साथ ही साथ यह भी पूछता जा रहा है कि यह दवा कब 
तक खानी पडेगी । उसके वर्तमान भावेभि दो भ्रकारकी बातें पड़ी हुई हैं । 
दवा पीनेफा राग भी पड़ा हुआ है और यह दवा कव छूटे, ऐसा मनसें 
भाव भी पड़ा हुआ है । इसी प्रकार ज्ञानीजीब विषयभोगॉर्में पढ़ा हुआ है 
किर भी वह उनसे छूटा हुआ है । उनमें जुटना उसका क्षणमात्रके लिए है । 
वह अन्तरमें यह भावना रखता है कि ये विषय भोग कब छूटे ? किन्तु 
अज्ञानी जीव राग्रूप परिणमता है; वह जानता हे कि सें रागरूप हू इस 
कारण बह ऐसे कर्मोको बाधता है कि आगामी कालमें भी उसे राग करना 
होगा | यह परम्परा जन्म मरण|ें ले जाने वाली होती है। 
हित ओर अहितकी एक एक बात- भैया ! छित ओर अहितकी 
ये ही दो बातें हैं और अधिक नहीं जानना है। अहितकी बात गह हैं कि 
जिस पर्यायरूप हू जिस परिणमनमें चल रहा हू) में यह दी हु, इससे पर 
औओोर कुछ नहीं हू, यह श्रद्धा होती है. तो पर्यायमें रुलना पड़ता है और 
जिसमें यद्द अत्यय है कि में न मनुष्य हू, न रागठेेषादि परिणाम हू, किन्तु 
में एक शुद्ध चेत्तन्यमात्र हू, ऐसा जिसके भाव रहता है वह पुरुष अपने 
आत्माको पाता हैं ओर मोक्षमार्गमे लगता है। भीतरके इतनेसे निर्णयमे 
संसार और मोक्षका फेसला है । भीतरमे अपने आत्मस्वरूपको तजकर 
जद्दा यह माना कि में अमुक-अमुक हू, बस फेसला हो 'चुका । संसारमे 
जन्म मरण करना होगा श्र जिसने इस समय उपासनासे भिन्‍न ज्ञानसय 
अपने झ्रापका मान किया है बस फेसला हो चुका, उसका सोक्ष जरूर 
दोगा। नो चीजे छूट जाने दाली है उस चीजसे ग्रीति नहीं तजी जा रही 


श्ण्प समयसार प्रपषच्तत्त एकादशतम भाग 


है यही तो बड़ी सलिनता है । 

आत्मस्परशमें सगुत्पत्ता-- सभी भाइयोंडों जो जो इछ मिलता है ये 
समी चीजें कमी न कभी बचिछुड जायेंगी। क्यों जी यह वात सही है ता | 
सही है । असगुन्की बात लहीं कह रहे हैं । आप लोग मानेंगे कि यह अस- 
गुनकी वात कह रहे हैं कि जो चीजें सिली हैं, वे कभी न फभी विछुड़ 
जायेंगी। यदद सभुनकी वात कह्द रहे हैं। सशुत्त बह कट्टलाता है जिस शत 
के घोलनेसे अपने झात्माका पता पड़े। जिस चीजके देखनेसे भपने 
आत्माका पता पड़े उसका नाम सशुत्त है और जिसके निरखनेसे भ्रपत्ता 
पता न पड़े शोर अज्ञात अंधकारसें उलमे रहें उसका नाम असग़ुन है । 
कमी सुना होगा कि गलीमें से कोई भुदोा जाता हुआ दिख जाय तो उसे 
सगुन मानते हैं या श्रसशुन्नी उस मुर्देका दिख जाना सूगुन है । वह कार्य 
सिद्धिका सूचक है। तो उसे सगुत॒ क्‍यों माना ? क्‍या वात उसमें है जो 
वह सगुन वन जाता हैं ? उसके सगुत बननेका फार० यहद्द है कवि उसको 
देख कर एक चार तो मनमें परिणास श्ायेगा ही कि संसार भसार है। 
यों ही मर जाना पढ़ता है, यहा कोई तत्त्व नहीं है । सब हुछ छोड़ जाना 
होगा और इन भावतावोंके साथ अपने आात्मकत्याणका भी क्षय भरवो 
पता होता है वह सुर्दा झ्ात्माकी याद दिलाता है इसलिए स्शुन है । 

स्वभावश्ष्टिसं ससद्धि-- यहा सगुत्तती रत्त कह रहे हैं कि जगतमें 
जो कुछ समागस मिलते हैं वे सब कभी त कभी बिछुड़ जायेंगे। यह हस 
आत्मा भरता यहासे जायेगा भागे अज्ला जायेगा इतना ही नहीं किन्तु 
चर्तमानमें भी यह आत्मा क्वल अकेला ही है। इस अकेले अपते झापके 
स्वह्पकफो देखो झोर भी ज्यादा श्रकेला ऋपने आपके स्वरूपको देखो। 
ऐसा अकेला देखो कि भुममें न कर्मांका सम्बन्ध है; न शरीरका सस्वन्ध हैं; 
न रागादिक मलित्तावोका भाष है; भुकमें तो एक श्लायक स्व॒भाष है। 
ऐसे क्ञायकस्वभावमात्र क्पने आपका यदि निर्णय करो तो संसारके संकटों 
से छूट सकते हो । १०-२० बए तक घर, घन बेभवसे राग किया। अत 
तक तो निभेगा नहों, यदि कोई इस जीचनमें ही कुछ समय रायसे दूर रह 
सके तो भला है भोर रागसे दूर न भी रद्द सके तो कमसे कम गष्ती चो 
अपतो मानता रहे कि में जो राग फर रहा हूं) यद्द मेरो श्रुटि है । तो भी 
वह शातिके मार्मम लगा हुआ है। 

अन्तरगफा निर्णय-- यहां वात कट्टी जा रही है सही अपने 
कल्या णकी बात | जिस जीवकी पाप कार्यो्में प्रवृत्ति हो रही दो भोर उस 
स सत लगाये हो भोर कट्दे कि में गलवी मानता हू कि यह पाप कर रदा 
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हू मेंते गढती है, उसका कहना सूंठ है। भीतरमे किसी व्यवस्थाके कारण 
पाप करना पड़ रद्दा हो ओर अन्परमें सलानिहो तो उसे रह कहनेका 
श्रधिकार है कि में गहती फर रहा हूं। पर जो प्रसन्‍नताके साथ मनको 
एकदस बेलमाम छोड़कर पाप कार्योर्मे लगाता हो ओर चूंकि प्रन्थोमें 
सुन रखा है. कि चारित्रमोहनीयका उदय होता है सो उसका बहाना लेकर 
वह दुनियाकों अपनी सज्जनता दिखाये तो बह डबल पाप करता है । यह 
फैसला तो झपना आत्मा ही जान सकता है; दुसरा दूसरेके हृदयकी बात 
को तहीं जान सकता है। या जो भगवान सज्ञ हैं, घह उसकी पर्यायको 
जानता है या जो घिशिष्ट अवधिज्ञानी जीव है वे अवधि ज्ञानसे कर्मोंकी 
क्षयोपशमिफक अवस्थाको निरख कर धनुमानसे जानते है कि इसका परि- 
णाम शुद्ध है । 

पर्यायबुद्धि-- इस जीवकी सबसे बड़ी गह्ती यही है कि जिस 
अधस्थाम यह होता है उस अवस्थारूप ही यह अपनेको मानने लगता है । 
सबसे बड़ी गह्ती है यह कि यह जीब बस्तुके स्वभाषको नहीं जानता, बह 
अज्ञानी होता हुआ अपने शुद्ध स्वभावसे च्युत बना हुआ है। कबसे ? जब 
से यह ससार च्ना भा रहा है। अनादिकालसे यह जीब बस्तुके स्वरूप की 
पहिचान न फरके अज्ञानी होकर अपने ज्ञायकस्वभावके उपयोगसे हीन हो 
रहा है। जब फर्मोके उदयसे उत्पन्न हुए रागह्ेष मोहादिक भावोंके द्वारा 
परिणमता हुआ यह अज्ञानी जीव रागढ्डघ मोह आदिक भावोका कर्ता 
होता है और फिर भी कर्मोको बाघ लेता है । 

बधके टो कारण-- वधके दो ही कारण हैं, परको आपा मानना; 
परको अपना मानना अर्थात्‌ अहंबुद्धि ओर ममबुद्धि | में शरीर हू; ऐसा 
मानना अज्ञान है ओर शरीर मेरा है ऐसा मानना भी अज्ञान है | पर 
बहुत अधिक अज्ञान इन दोनोमें से कया है बता सकते हो * शरीर में हू 
ऐसा मानना बहुत बढ़ा अज्ञान है या शरीर मेंरा है ऐसा मानना बढ़ा 
श्ज्ञात है ? शरीर में हू ऐसा मानना बड़ा अज्नान है | शरोर मेरा है, यह 
मानना दुसरे दर्जका अज्ञान है| अच्छा वतलावो मकान मे के ऐसा मानना 
बढ़ा अज्ञात है या मकान मेरा है. ऐसा मानना बड़ा श्ज्ञान है ! कोई जरा 
बोलकर देखे कि यह मकान में हू ऐसा कोई कटद्दे तो आप उसे वेबक्ूफ 
सममेंगे कि नहीं और सफान मेरा है ऐसा कोई कहे तो उसे वेबकूफ न 
कह्टेंगे। अज्ञान दोनों है क्योंकि मकान मेरा नहीं है; छोड़कर जाना होगा । 
फिर भी कद रहे हैं इसलिए अज्ञान तो हे पर मकानरूप परपदाथ यह में 
हू ऐसा मानना बहुत बड़ा अज्ञान हे । 


११० समयसार प्रवचन एकादशत्तम भाग 


शरोरमें अश्ञानभाव-- शरीर मेरा है, ऐसा मानत्ता भी श्रज्ञान हैं 
पर इसमें इतना तो स्थाल रहा कि में ओर छुछ ह ओर शरीर मेरा 
इतना ध्यान तो रद्दा। पर शरीर में हू ऐसा माननेसे अपने आपका तो 
व्यान ही कुछ न रहा । यह अमूत ज्ञानमय आत्मा हमारा हैं ऐसा उसे रच 
बोध नहीं रहा | तो यदह्द मोह मिश्यात्व है, >ज्ञान है। यह जीव रागादिक 
रूप परिणमता है; अपने फो रागादिक रूप सान्ता है। घरमें देवरानी। 
जेठानी अथवा सास वहूमे लडाई हो जाया करती है ! उनके मूलमें क्‍या 
दोप छिपा है कि वे मानती हैं किमे सास हू, में जेठानी हू) ऐसी बुद्धि 
उनमे घुछ्ती है तव जाकर विवाद हुआ झौर यदि वे यह मान कि में स स 
नहीं हू, में जेठानी नहीं हू, में तो एक शझात्मा हू जो ससारमें आज तक 
सरलता फिर रहा हू, इस पर्यायमें, तो देखो उनके विवादमें कमी आा 
जायेगी या न आ जायेगी । 

राग ब मोहमें अन्त्र-- तो अपने को पररूप मानने का परिणाम 
महान सिथ्यात्व है ओर यह भी सिथ्यात्व भाव है कि अपनेको शुद्ध आत्मा 
न जान सके ओर ये रागादिक मेरे हैं ऐसा सम्बन्ध बनाकर परिरुमें तो 
यह नवीन द्रव्य कर्मोक़ो घाघता है । मोह झोर राग दो चीजें होती हैं 
लेकिन जल्दी-जल्दीम लोग ऐसा कहट्द वेठते हैं कि उसीका नाम राग है 
कलर उसीझा नाम मोह है। राग ओर मोहको लोग एक ही वात समभते 
हैं। उसने सुकमप्ते राग किया, उसने मुझसे मोह किया; इस तरइसे राग 
ओर मोहको एक ही सममभते हैं पर इन दोनोंमे कितना बड़ा अन्तर है 
मोह तो अज्ञानी जीवके द्वी पाया जा सकता है. भौर राग कभी ज्ञानीजीव 
के भी होता है | अज्ञानीके राग तो होता ही है। रास ७र सोहमें इतना 
मदहान्‌ अन्तर है । जेसे झाप ज्लोगोसे हम श्रीतिपूषक बातें भी करते हैं; 
राग भी करते हैं, राग न होता तो हम यहा क्यों ठहरते ? जानेका प्रोमाम 
था इतना ठहर गये तो इसमें राग ही कारण है | हम आप लोगोंको सुनते 
हैं इसमें राग कारण है ना। पर यह बतलाबों दमर्मे राग ही है या तुम 
सबसे मोद्द भी है ? मोह नहीं है । सिफे राग है । 

सोह घिना राग- दूसरी बात तुम्हारा हम पर राग है। रागन 
दोता तो कैसे हमें ओर रुकनेके लिए कहते ? तुम लोग हमारे चल्ले जानेसे 
बुक कए. सा सानते और रुक जाने से बुछ हुए स्तर अद्ुभव करते हो ! रो 
तुम्दार। सबका हम पर राग है, मोह नहीं है। अच्छा बतलाबो ठुमत सब 
लोगोंका हम पर मोह है कया ? नहीं है मोह हा राग अवश्य है। हा ये 
इसारे साधु हैं, छुल्लक हैं) त्यागी है। इस मकारफा राग सुर स्ब६ पढ़ा 
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हुआ है, पर ऐसः मोह नहीं है जेसा कि अपने घरके बच्चोंसे मोह करते 
हो | जैसा मोह आपका अपने घरके बच्चोंपे साथ पढ़ा हुआ 6 ऐसा गोह 
हमारे साथ आप सब लोगोंका नहीं है । 

राग और मोहके अन्तरका एक उदाहरश-- राग ओर मोहका 

न 3 छ 

अन्तर देखो कि दिरण जगलमें घास खाता है ओर अं पत्तोकी खड़- 
खडाहट सुनाई पड़े तो तुरन्त चोकन्ना होकर खड़ा हो जाता है और भेया 
बिल्लाव का भोजन क्या हैं? चूहे आदिक। उस बिल्लावने अणर किसी 
चृह्ेकी पकड़ लिया हैं तो उसके सामने चाहे दृध रखा हो पर उस दूधको 
बह नहीं छूता है। जब उस बिलावने घृद्दको पकड़ लिया तो आप चाहे 
उसे डंडॉसे मारो फिर. भी वह उसे नहीं छोड़ता है। इतना छझाधिक उससे 
मोह हो जाता है । यह है मोद ओर रागमसें अन्तर | मोह घनिष्ट होता है 
पर राग इतना घन्निष्ट नहीं होता है। तो यह जीव अपनेफो रागरूप 
मानता है और इसी कारण फिर भी कममोसे वेधता है; इसी कारण जो 
बंधना न चाहें वे राग श्रोर मोहको त्याग दें । 

रायरिद य दोसम्हिय कसायकस्मस्हि चेष जे भावा | 

तेहिं हु परिणमतो रायादी वधदे चेदा।॥।२८२॥ 

अज्ञानमय परिणास-- जो जीव अज्ञानी हैं, शरीरसे भिन्न अपने 
आपका जिन्हें एता नहीं है उन पुरुषोंके कर्मोके उदयके कारण रागइष सोह 
के परिणाम दाने 4 ! वे रागद्वष मोहके परिणास फिर पुदुगज़ कमके बंध 
के कारण ८ ते ४ ' धुदंगलकर्म फिर आंगामीकालसें रागठंष मोह पेदा 
करनेके नमित्त होते हैं। जीबमें गलती यह है कि वह रागट्ेष मोह परि- 
णाम करता है । रागठेष न करनाही धर्म है। रागहठेष ही अधम हैं। राग- 
द्वेष न हों ओर एक ज्ञानका अपना खझयात्न हो तो वही धरम 'है। अपते धर्म 
की मनुष्य बहुत कम फिक्र रखते हैं और घर ग्ृहस्थी मोह ममता रागद्व ष 
इनक! बड़ा ध्यान रखते हैं; अर्पने आपके इस आत्माका वे ध्यात् नहीं 
४०९ सो जितने थे परिणाम हैं अज्ञानी जीवके ये रुब ढु“खोंके देने 
बल्ले हैं । 

अज्ञानभावसे ही दुःखरूपता-- इन जीबोंको दुःख ओर किस चीज 
का ६ सो बतलाबो ? ठुख है तो रांगठष मोहका' है। अब दूसरे जीवसे 
लेना देना क॒द हैँ नहीं। सब अपने अपने रवरूपसे हैं। किसीसे कुछ सम्बन्ध 
तो है लहीं। मगर मोह परिणास ऐसा लगा हैं कि ये दूर्रेके पीछे अपने 
प्राण दे रहे हैं । मोह द्वी इस जीवको एक महान दु-ख देता है | इस आत्मा 
का ऐसा स्वमाष है जेंसा भगवानका है| पर मेरा यह वेभव दवा हुआ हैँ 
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ओर प्रसुका यह बभव प्रकट हो गया है। पर मुममें ऐसी शक्ति है जेसे 
प्रभु परमात्मा बन गए हैं। तो प्रेमुका और अपना एक स्थभाव है। पर 
थोड़ा विषेक कर रागह्वष मोह हटाएँ। तो जो गभुको आप्त हुआ है बही 
हमें प्राप्त दी सकता हट | प्रभुकी भक्तिमें जो गण हट वह गुण जीषक शअन्य 
प्रकार आ नहीं सकता व्यवद्वारमें। व्यवद्वारसें हमारा दूसरे जीबोंसे 
सम्बन्ध लग रद्दा है; पर घर परिवार मिन्रजन इनके सम्बन्धसे 'आत्माको 
क्या प्राप्त होगा 

प्रभुके शरणका प्रसाद-- प्रभुकी शरण गहे तो पुण्य प्राप्त हो ओर 
घमका मार्ग सूके तो कल्याण हो | तो अश्ुभक्तिमें बढे बड़े दुखी जौवोंने 
अपने सकट दूर किये हैं | जब मनुष्य पर कोई आपत्ति आती है, द्रिद्रता 
आती है तो धद्द अपनी इस परिस्थितिमें दु.ख मानता है । दु ख तो यह 
कि ज्ञान नहीं बनाते । ज्ञान उत्पन्न हो बस यही झआानन्दका उपाय है | ज्ञान 
बढाबो तो ज्ञानसे अपने आपमें बढ़ा सतोष मिक्ले*॥ | ज्ञान बिना यह 
जीवन पेकार है । गरीब भी हो कोई झोर उसका ज्ञान पुष्ट है तो अपने 
छानके चलेसे वह सुखी रद्द सकता है ओर घनी भी हो ओर ज्ञान सही नहीं 
है तो धनसे कहीं उसे सुख न मिल जायेगा। सुखका दे ने बाला तो छान 
है । उस ज्ञानकी सभाल करो ओर सुखी होवो | छ्वान इतना ही करना है 
कि आत्मा समस्त जगतके वेभवसे न्यारा है। सुममें मेरा द्वी सत्तव है । 
मेरे से बाहर मेरी काई चीज नहीं है । उदयके अनुसार जो भ्राप्त द्ोता है 
उसमें सतोष करना | उससे अधिक की घबासना न रखना, सो आत्माका 
सम्यग्ज्ञान है व यही प्रभुका सच्चा शरण गद्दना है | ि 

इच्छानिरोधमें कल्याणका दर्शन- भैया ! इच्छा करनेस मिलता 
क्या है” बड़े बडे तीथकर चक्रवर्ती भी घन वमघमें लीन नहीं हुए । 
वाव्छा वहा पूर्ण होती है जद्दा वाव्छा नहीं रद्दती | इच्छाके रहते हुए हम 
चाहें कि हमारा कल्याण द्वो तो नहीं दो सकता है। इच्छाको मेटो झोर 
अपने पण्यके अनुसार न्याय नीतिसे कमानेसे जो कुछ भी मित्रे उसमें 
सतोष करो) उसीमें अपना जीवन चलावो और घर्म करना मत अलो 
यदि अपने खचमें १० रुपये उठते हैँ तो घमंके लिए भी २ रुपये खच 
फसे । जिनकी हजारों लाखोंकी कमायी है वे हजारोंका दान करे ।. 

दयायज्ञ-- एक कथानक में कहते हैं कि एक मनुष्य कहीं जा रहा 
था । रास्तेमें उसे एक भुखी कुतिया मिली जिसने बच्चे पेंदा या बड़ी 
भूखी थी | कुतियाकों उस महुष्यने जो भी चार छ' रोटिया थीं खिला दी 

दून वह उपवास करके रह गया। उस पुरुष्ने झपने जीवन 
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बहुतसे यज्ञ भी किए थे। एक बार जब वह बहुत गरीब हो गया तो उसने 
सोचा कि अब हम अपना एक यज्ञ राजाकों वेच आएँ तो कुछ गुजारा 
चलेगा | सो राजाके पास यज्ञ बेचने गया | वह राजा कहता है कि कोन 
कोन तुमने यज्ञ किए हे सो बतावो | उसने अनेक यज्ञ बताये | एक जान- 
कार मत्री बेठा था तो उसने फ॒द्दा कि मद्दाराज आप यज्ञ न खरीदे । इसने 
कृतियाके एक बार चार छः रोटी खिल्नाकर आशण बचाये थे उसमें जो पुण्य 
बध इसने किया था वह आप खरीद लें | वह सोचता है कि दो चार,रोटी 
खिलानेका इतना महत्त्व बता रहे हैं ओर जिसमें हजारों रुपये खच हुए 
उसका मद्दत्त्व नहीं बताते हैं | उसे कुछ श्रद्धा हुई-बोला महाराज में यह 
पुण्य न वेचु गा। आप मेरे सारे यज्ञ खरीद लें पर इसको न बेचेगे। 

शान्तिका कारण ज्ञान व ध्यान-- जिनकी स्थिति थोड़ी है उसीके 

अन्दर अपनी शक्ति माफिक दान करते हें, धर्म करते हैं तो उनको बड़ा 

पुण्य होता है । ज्ञानीजन परवाह नहीं करते हैं, जो स्थिति है उसीभें खुश 
रहते हैं। पूजा करो; स्वाध्याय करो, ज्ञान बढाओं ओर ऐसी पुस्तकोंका 
स्वाध्याय करो जिन पुस्तकोंसे आपको तत्काल ज्ञान हो जाय । जो सप्षभा 
सममा कर उपदेश देने वाली पुस्तकें हें उत्तका स्वाध्याय करिये। एक 
ज्ञानकी ही वृद्धि करनेमे लग जाइये | ज्ञानसे जो आनन्द होगा$ शांति 
मिलेगी वह अन्य प्रकारसे नहीं मिल सकती है। पुराणोंमें पढा होगा-कि 
बढे-वडे राजा दुखिया रदे। उनका दु ख़ दूर तब हुआ जब उन्हें ज्ञान प्र,प्त 
हुआ | पांडब और कोरवसे कितना बड़ा युद्ध हुआ पर पाण्डबोंको शापि 
तब्र मिली जब उन्होंने सब परित्याग करके निम्नन्थ दीक्षा ग्रहण वी, 
अपने आत्माका उन्होंने शादर किया तब उनको शात्ति प्राप्त हुई । बाह्य 
पदार्थोमें रहकर कोई पुरुष सुखी नहीं रह सकता है। जो सुख भौर शाति 
प्राप्त होगी बह अपने आपमें रम करके ही प्राप्त होगी । 

रागादिक्री बन्धनरूपता-- अज्ञानी जीव रागद्रेषमौहके परिणास 
करता है। जो जीब्र स्वच्छन्द होकर किसी के रागमें आकर बह जाता 

वह यह जाता है। प्रभुने क्या किया जिनकी हम पुजा करते हैं ? मोह 

पहिले त्यागा, घरमें रहकर भी मोह त्यागा जा सफता है। नमाने चुछ 
अपना | बच्चन रहे हें घरमें पर यह जाने फि मेरा तो में ही आत्मा हू 
दूसरा मेरा कुछ नहीं है। तो बहां कोई »शाति नहीं हो सकती है । जो 
ये अशानसे रागादिक परिणाम होते हें ये कर्मबंध करते हैं। जब तक 
कर्ताका बंध है तब तक जन्म सरण है | 

बतेमान स्थितिका गोरब-- पशुर्षोंमें पेदा हुए पक्षियोंमें पैदा हुए, 
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अगर मनुष्य हुए हैं। तो अनेफ जीबोंसे पितने भत्ते हैं एन लोग | बोल 
सऊते दे, अपने सनकी बात यता सकते हैं; दूसरेकी बात झुन सकते हैं थे 
बचारे पशुपक्षी यांय-वांय फरते हैं। किसीफों अपना #भिप्राय नहीं बता 
सकते हैं। कितने फष्ट हैं. उनको झोर हम आप जो मनुप्यपर्यायमें हैं दस 
शाप गृहस्थ भी उतना ऊँषा ज्ञान पा सकते हैं नो कि साधुसंतॉके भी 
साधारण सयममें रहते हुए आप्त होता है । तो अपनी बर्तमान परिस्थिति 
फा गौरव मानत्ता चाहिए। दस पेवल मोह) राग वरनेपे लिए ही नहीं 
उत्वन्न हुए छठ । हम धपने अआपकी सिद्धिक लिए उत्पन्न हए्‌ रे | ऐसा 
जानकर रृष्णाफा स्याल छोड़ी, मोहका परिणाम छोड़ो श्रौर अपने को 
लानरुपमें निरखो ! 
चात्मत्त भर झात्मविकार+- मे धत्सा फ्घत सानप्रकाशरू प 
€। ये सब मोहके नाटक हैं जो रिश्तेदार माने जाते हैं. भौर ोर तरहके 
दद फद किए जाते हैं ये सत्र मोहके नाटक हैं। श्त मोहके नत्योंम रहकर 
फोई जीब सुप्वी नहीं रह सकता है। सो ऐसा उपाय करो कि जिस उपाय 
से जन्म मरण मिट जाये! भगवानकी पृजामें बोलते हैं कि जन्म, जरा, 
मरण ये मेरे नष्ट हो जायें। इसके लिए में जल घढ़ाता हू तो जेसे पानी 
मलफो साफ फर देता है इसी प्रकार भगवानके भक्तिजलसे हम इन तीनों 
मेश्ञोको साफ करना चाहते हैं। हमें जन्म। जरा) मरण इन तीनों रोगोंको 
दूर फरना है इसलिए में जलका समपण करता हू । जलमें झ्ात्मरोग्मल 
घोनेकी सामथ्ये नहीं अतः इसे त्यागता हू | सखारका ताप नष्ट करनेफे 
लि / चदन चढ़ाता है। चदन सतापको दूर फरता है। यहा यह भाव 
बनाया फि इस चंदनमें यह ताकत नहीं है कि मेरे सलारतापको दूर कर 
सके इसलिए में चदनका त्यांग फरता हू | 
धर्म त्यागफी बहुलता-- ध्रक्षयपद्की प्राप्तिके क्षिए में अक्षतका 
त्याग फरता हूँ | इन चाबलोंके त्यागसे क्‍या हमें श्रक्षयपद् मिल जायेगा 
जिस पदमें मरण नहीं है ! नहीं, इसलिए इस अक्षतोंका त्याग किया जाता 
है। ये पुष्प फामकफे साधन है सो इन कासबाणोंदोी नष्ट करने फे लिए-हम 
इस पुष्पोका त्याग फरते हैं । क्षुवा एक महान्‌ रोध है, जिक रयस 
सारा जगत हुःखी हो रद्दा है श्रौर लोगोंने जान लिया फि नवेय भोर 
भोजन ये इस रोगको मिटा सकते हैं । मगर ज्ञानी कद्दते हैं कि नेवेदमें 
सामरथ्य नहीं है कि क्षुपाका रोग मिट जाय। सदाके ज्षिए छुघा मिट जाय 
ऐसी सामथ्य वो भ्रात्ममक्तिमें है; तपस्यामें है इसलिए में इन नंवेथ 
पआरदिकको त्यागता हू । श्रष्टकमोंके जलानेके लिए सें धूपको त्यामता हू । 
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मोक्षफत्के पानेके लिए में इन फल्ोको त्यागता हू | तो त्याग ही त्याग 
इस जन सिद्धान्तमें बताया गया है| त्याग बिना कोई छुखी नहीं हो सकता 
है।। इसलिए मनसे त्यागपरिणाम बनाऊ। 

अपने आत्माकी सभालकी स्वय त्यागरू रूपता- भेया ! छापने 
को ऐसा देखें कि यह में ज्ञानसय आत्मा स्वय अपन्ती व स्तुढोंके त्यागस्व्स्प 
हू । मुझमें कोलसी परवस्तु लगी है ? में अकेला हु ओर सर्च परसे शून्य 
हूं। ऐसा अपने आपमे अपने आपको देखें तो यह एक सबसे बडा ज्ञान- 
बेभव है । प्रभु अपने ज्ञानमे सदा-लीन रहता है । धनसे सुख होता तो प्रभु 
धन क्यों व्यागते ? परिवारसे सुख होता तो प्रश्नु परिवारफो क्‍यों तागते ? 
त्यागर्सें सुख है, महणमें सुख नहीं है । समग्र परवस्तुषोंका त्याग शे तो 
शाति इसे मिल सकती है । विकतपोंमें किसी परको रखें तो बह्दां झ्रशांति 
ही है | यह सारा जगत परपदार्थोकी अपनाकर ग्रहण करता है। पर- 
पद थोंको क्पन्ता मालकर अपने चिततमें फंसाकर दु खी हो रहा है । इस 
जगतमें किसीको सुखी कर सफ़ने वाला फोई दूसरा प्राणी नहीं है । €स 
अपना निराला परिणास बनाएँ, मोह राग दूर करे तो लो दम दी सुखी 
द्दोलें। 

रागका त्याग सुखी होनेका मूल कारण-- वेखो भेया ! कितना राग 
क्षगा हैं? शरीरका राग लगा है, शरीर अच्छा होना चाहिए, पुष्ट होना 
चाहिए | इजतका राग लगा है | मेरी पोजीशन बढनी चाहिए | लोग मुफे 
अच्छा सानें। घनका राग लगा है। धन्न रूम्पदा मेरे चबढ़नी चाहिए। धत्त 
बढ़ाकर इज्जत बढ़ाफर क्या आत्माकों शात्ि मिल सवे,गी ? नहीं मित्र 
सकती। शांति तो केवल एक शुद्ध अपने ज्ञानस्वरूपके अनुभपमें मिल्ल 
सकती है । सो प्रत्यक्ष देख लो 'कि इस मोहके हो नेसे सारी दुनिया वरबाद 
हो रही है । भीतरमें यह नहीं विचारते कि मोहरहित में एक ज्ञानमान्न 
तत्त्व हू, प्रभुकी जातिका हू । यवि प्रभु जेंसा बनना है तो अपने को 
अकेला देखो । यह जीव अवेला दी जन्मता और अकेले ही सुख हु ख 
भोगता है । इसके साथ कोई दूसरा नहीं है। ऐसा जानकर परपद,भोसे 
तृष्णा त्यागो भीर अपने आपमें सुखी रहो। 

हुखोंका कारण मोह, राग ओर हेष-- इस जगतके प्राणीफों 
जितने भी फेष्ट हैं वे राग हेघ मोहके कारण हें । मोह तो नाम है।मिथ्यात्व 
का प्मोर राग नाम'है प्रेमका और छेष न्ताम है ब्रोधका। मोहका यह 
अर्थ.हैं.जो सम्यकत्वको न होने दे | इस मोहका'दूर्खरा नाम [है रर्शनमोह । 
ससारफे समंस्त जीष अत्यन्त जुदे-जुरे हैं। फिसी जीवका किसी दूसरेके 
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साथ कोई सम्बन्ध नहीं है | फिर भी कोई छिस्तीको अपना माने तो यह 
उसका मोह है, मिथ्यात्व है, सस्यकत्वसे विरुद्ध परिणसत्त है। रागद्वंप 
चारित्रभोहकी कहते हैं। धचारित्र मोह २५ प्रकारका होता है। सब 
जानते हैं । ह 
राग देषका परिषार-- अनन्तानुवधी क्रोध, मान, साया लोभ । ऐसा 
क्रोध मान होना और साया क्ोभ होना जिससे जीव इस घहुर्गा में रलते 
रहें, उन्हें अपने आत्मतत्त्वका दर्शन न हो। अ्रप्रत्यात्यानावरण क्रोघ) 
मान, साया; लोभ वह कह्दलाता है जो झआत्मामें जरा भी सयमं न होने दे । 
श्रावकका त्रत भी न द्वोने दे ऐसा कपाय | प्रत्याख्यानावरण क्रोध सालः 
माया, लोम ऐसे फपाय हैं कि ये मुनि न्रत नहीं होने देते ओर सज्वच्न 
क्रोध, सान, माया। लोभ ऐसे कपाय है. कि ये इसको फेयघलकज्लान नहीं दोने 
देते; यथार्यात चारित्र नहीं होने देते । तो ये १६ कपाय शोर हास्य, र॒तिश 
अरति, शोक, भय) जुगुप्सा) पुरुषवेद, स्त्रीवेद!ः नपुसकवेद, ये नी 
नोकषाय ये सव राग शोर हेषके परिणाम हैं। है 
चारित्रमोहोंमें राग ह पका विभाग-- क्रोध घ मान द्वपर्मे शामितः 
है और साया व ज्ञोभ रागरमें शामिल हैं। जो क्रोध करते हैं वे देषका' 
परिणाम करते हैं; सो सत्र जानते ही हैं कि क्रोघके समय इंसके सारे गुण 
भुज्लस जाते हैं । क्रोधी मनुष्य किसीको प्रिय नहीं होता । भ्रिय तो कपाये-* 
वबाम्‌ कोई भी नहीं होता । क्रोधीकी शकल देखते ही दर्शक लोगें यद्द सोचते 
हैं कि यह मेरे लिए क्‍या उपद्रव आया ? तो वह क्रोध साक्षोत्‌ हेष है ओर' 
सान भी हेषसे होता है। सानमें दूसरेको तुच्छ गिनना शोर अपनेको 
सहान्‌ गिनता यही तो परिणाम होता है। तो दूसरेको तुच्छ गिना और 
दुसरेसे हेष क्रिया | हपरूप भाव हुए बिता सान कषाय नहीं बनता | साया 
रागमें बनती हैं ओर लोभ रागमें वनता है | 
पोहके प्रसारके परिह्दारका उपाय-- यद्द सारा जहान रागटठेपके दो 
पारोंके बीच पिस रद्द है शोर दु खी दो रद्दा है। ऐसे मोहकी घूल इसके 
सिर पर चढ़ी है, बुद्धि पर चढ़ी हैं कि जिन बातोंसे ये दुखी होते हैं उन्हीं 
बातोंकी ये करते चल्े जाते हें । घरमें श्राप लोग रद्दते हैं ठीक है ! रहिये; 
पर अपने शात्माकों भी तो जाता होगा कि मैं भात्मा इन सबमें मिला 
जुत्ा हुया फोई स्वतत्र हूं। में एक ज्ञानज्योति बाला पदार्थ हूं । घरमें 
रहते हुए भी यदि यह दृष्टि जाय कि में तो इन सबसे न्यार। हू तो भाषकों 
मोह न रहेगा | राग और द्वप तो चल्षेगा कुछ समय तक जब तक हा 
घरमें रहते हैं, पर सथा ज्ञान जगेगा तो मोह न रहेगा । निसके सोह्दे नह 
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रहता स्खको ही मे,क्षमार्गी घहते हैं। सम्यम्टष्ट कहते ; जत्त कहते हे । 
मोहके दृटनैसे ही उन्‍तत्तिकी सभवचठ।-- भेया ! सरोद्दद मिट हेने 
में कोई आपत्ति नहीं है, चल्कि निराकुलता है, सिद्धि है। चीज आपकी 
वही है; घर बही, दुकान बही, लोग वही, पर एक भीतरसे सम्बन्ध बुद्धि 
मिट जाय | सु हसे कहनेकी वात नहीं कद्द रहे हैं कि आप घरके लोगोंसे 
ऐसा कहें कि तुस मेरे कुछ नहीं लगते हो; हमारा तुमसे कुछ मतज्नव नहीं, 
ऐसी बात न कह्दो किन्तु अन्तरमें यह तो ज्षाल चनाए रद्दो कि हैं सब जीब 
अलग-अलग | किसी जीव्के साथ न फोई आया श्र न कोई जायेगा। 
इतना ध्यान चनाए रहो तो आपका मोक्ष मार्ग परिणासानुरूप बराधर 
चलता रहेगा । शाति शो र आनन्दसे अप दूर न्तद्ों हे | मोह फर नेसे कुछ 
पिफास नहीं होता, बरवादी ही होती है, पापका उदय जर्दी ही आता है । 
मोहके दूर दोनेसे ज्यवस्थाकी भी श्र प्ठता-- भेया ! मोह न करते 
हुए घरमे रहें तो घर ओर बढ़िया चलेगा आर मोह करके रहें दो घर 
उन्‍नतिशील्ञ न हो सकेगा । क्‍या आप यह जानते हैं कि में इन्हें पालता 
हु में इन्हें पोसता हू ? अरे उनका भी उदय उनके साथ लगा है। जो 
'आज्ञ बच्चा पैदा हुआ है वह तो पूर्वजन्मसे ताजा पुण्य लिए हुए आया है 
तभी तो उसकी फितनी खुशी सनायी जा रही है, ओर उस बच्चेकी रक्षा 
के लिए कितनी चेष्टाएँ फी जा रही हैं ! जितने भी घरके लोग हैं सबका 
उनके साथ पुण्य क्षणा हुआ है। वे अपने उदयके ४ चुसार सखी रहते हैं। 
शाप उनके पालनद्वार नहीं है । उनका उदय अनुकूल है तो आप उनके 
पालनमें निमित्त बनते हैं । 
जीपकी स्थतंत्रताफा स्मरण रखिए, इससे मोह दूर होगा, मोह 
दूर दोनेसे पुण्यफी वृद्धि होगी, पापका क्षय होगा; उन्नत्तशिील बनोरे प्र 
मोद् रखनेंसे फोर लाभ न होगा बहुतसे भिखारी जाते फिरते घर बसाये 
ह० रहते हूँ, उसमे भी मोह त्तोप्न चल रहा है। तो क्या किसीवो अपनाने 
से मोद फरनेसे उसकी बखवारी हो जाती है ? नहीं होती है । यदि विचेक 
जग जाय कि फिसीके प्रदेश फिसीमें मिले नहीं हे, किसीके परिणमनसे 
किसी दूसरेका परिणसन दवोता नहीं हैं, ऐसी बुद्धिसे घस्तुदे; स्वरूपवो 
परसने छगे नो यहा सोहद नहीं रहता। जहा मोद्द ऋहीं रहा बहा पुण्यका 
रस तो पढ़ता है भौर पापफा रस घढता है और मोक्षमार्गकी भागे सिद्धि 
रटती हूं। तन बाव एऐत्ती है तय फल्याण होगा और होता ही है । 
पर्माश्रयको चतृब्यता - से! प्रथम बात तो यह है क धर्ममे 
टृष्टि रहू। फेवल भे जेसा शुद्ध सानप्रडाशरप ह ऐसा ही अउसेकछ्ो माने 
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और येजोी 8 हैं, में मनुष्य हू, स्त्री हू, पशुपक्षी हू; धनवान हू) 
इनमें ऐसा विश्वास हो कि में इन रूप नहीं हू । में तो शुद्ध ज्ञान प्रकाशमात्र 
हू; ऐसी झपने श्ाापकी अ्रतीति जगे इसका नाम है धर्मक्षा पालन, धर्मंबी 
दृष्टि ओर फिर जेसे जेंसे रागद्वघष कम होते जाते हैं वैसे दी वैसे धर्म वृद्धि 
होती जानी है। ऐसे ज्ञानी पुरुषोंके पुर्यका रस दो बढता जाता है ओर 
पापका रस घटता जाता है, धर्मकी दृष्टि अ्रबल द्वोती जाती है ओर पह 
घाती जसा अपने आपको मान रहा है क्पत्न शुद्ध ज्ञानप्रकाशमात्र ऐसा 
कभी हो जायेगा । जो ऐसा होता हैं उसे कहते हैं परमात्मा | 

स्वभाव व परिशणमनकी समानता-- भया ! जिन देबकी हम पूजा 
करते हैं तो उनमें कोनसी करामात है कि द्रम सुबह ही उठफर, नद्ठाफर 
भक्तिपूवंक उनकी पूज| करते हें ? उनमें करामात यह है कि जसा उनका 
शुद्ध स्वरूप है वेसा शुद्ध रवरूप प्रकट हो गया है ! यद्द उनकी परम कला 
है जिससे हम उन्तकी भक्तिके लिए खिंचे-खिंचे फिरते हैं । यदि जगतके 
जीवोंकी भाति अपनी स्त्री कुटुम्ध बाला चह्द प्रभु होता या जद्दा चहाके ल्लोगों 
को युद्ध आब्मि सलाह्द सहयोग देता, बिडम्बना को करता होता तो 
साधारण पुरुषोंसे और उस परमात्मामे फक क्या रद्दा ? परमात्मा बही 
है जो पूर्ण निर्दोष है और पूण गुणसम्पन्न है । थे दो ही सुझ्य व्याख्याये 
हैं, दोष रच न हो और गुण पूरे हो गए द्वों उसका नाम भचान है । 

प्रभुकी उपासनांका कारण-- संसारी जीषमें दोप तो पाये जाते 
हैं ओर गुणोंकी कमी पायी जाती है; १र परसात्मामें दोप एक न मिल्लेशा 
और उनमें पूरे गुण हो गए हैं, यद्द भगवानकी 'व्शिपता है ओर हमको 
भगषानफ्री उपासना क्‍यों करना चाहिए कि हमें भी यह बात चाहिए कि 
हममें दोष एक न रहे ओर शुणण पूरे प्रकट हों । इससे सारी आकुल्ता 
मिट जायेगी । दोषके रददनेसे आकुल्षता रहती है ओर गु्णोंकी कमीसे भी 
आकुलता रद्दती है दोष एक न रहे ओर गुण पूरे हो जाये तो वहा आकु- 
लता नहीं रह सकती । दोष क्या हैं ? परको अपन्ता मानना; परसे ग्रीति 
करना, परसे तिरोध रखना; बाहरी वातोंसे अपनी इज्त मानना 'दूसरे 
लोग मुझे बड़ा सममे ऐसी पोजीशनका आशय रखना ये सब दोष हैं। 

दोषोंकी जिपाफ अआआाकुलता-- देखलो भया ! इन दोषोंके दौच रहते 
हुए भाकुलता रहती है या नहीं रहती है। भगवान पूर्ण निराइल हे क्योकि 
उत्तके विकक्प ही नहीं होते । वह न इजत चाहे) न दुनियामें अपनी पोज- 
शत्र रखना चाहे! वह तो शुद्ध द्रव्यकी भाति पूर्ण निर्दोष हैं भोर इसी 
कारण उनके गुण पूर्ण प्रक्त्ट है । उनमें दोष नहीं रहे भोर गुण पुरे प्ररट 
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ही गए | भैया | ऋपने दोष किसे बिदित नहोीं हैं। स्वदोषोको दूर करते 
का यत्न किया जाय, यही भगवावकी सद्डी सक्ति है; यही धम्दा 'क्तक्न मै । 

दोपोके विनाशका क्रम-- वे ढोष यहा तीस प्रकारक बताए गए 
है--मोह, राग और ठप । इस तीक्तोंमे सचसे बडा दोप है मोह । इत्तमें 
पढ़िल्ले मिटना है मोह, ऐसा न होगा कि रागद्वेंप पहिलि सिट >र मोह पीछे 
मिटे | इनमें प्रथम लए होता हैं मोह | सोह नाम छश्टारुका हैं । परपदार्थों 
से ग्रपना सम्बन्ध यानना मोद्द है। मोह मिटलेके बाद फिर सृल्से सिटता 
है द्वेप । है प परिणमन सूक्ष्मरूपसे भी अधिफसे अधिक रहता दे तो ६ 
व गुशस्थानके कुछ भाग त्क रहता है। हप मिट चुकनेके बाद फिर 
प्रिटता है राग | राग सिटता है १० वे गणस्थानके अंतर्में। तो सबसे 
कठिन चीज है राग । फोई जीच चाहे कि में राग मिटा दू तो उसके लिए 
बहुत फठिन पड़ेगा । हा; कुछ्ली मिल जाय तो उसके लिए बहुत सरल हो 
जाय । 

रागट्व ५ मेटनेकी कुछ्जी-- जब्र तक रागहेप मेटनेकी छुस्ली नहीं 
पिल्लती है तथ तक भल्ते ही यह चाह रहे कि रागद्वेष मेरे सिट्टे पर समिट 
नहीं सकने । झौर जहा छुझ्जी प्राप्त हो गयी बहा इसके रागहेप दूर हो 
सकत हैं । बह कुश्जी कया है? अपने ज्ञानस्घरूप आत्माके जाननेका रृढ 
अभ्यास हो--मेरा रागस्वरूर नहीं है, राग कर्मेकि झदयसे होता है, राग 
भेरे द.ख देनेके लिए ही होता दे, समारम अभ्रुण करानेके लिए ही होता 
प्ै, में रागरधह्ति घातनत्बभावष सात्र हु, ऐसा अपनेका बराभ्यस्थभाव न्नान- 
मात्र लक्ष्यमें ले तो उसके राग दूर है सकता है । 

राग मेटनेका अन्त पुरुषाथ -- एक ज्षासस्त्रभाव आत्मतत्त्व लक्ष्य 
में न झाये शोर ऊपरी उपायोंसे हम रागफों दूर फरना चाह तो नहीं हो 
सफना है। अमुक घीजसे राग है उसकी छोडे' तो क्‍या राग प्िट 
जायेगा? मभत्रे ही सहायक तो है चीजोंका स्याग) मगर मात्र चीजके लो डने 
पे राग नहीं मिटता । चीजको छोड़ दिया, आप अलग पहच यगए पर मन 
मे जिचार तव भी तो कर सकते हो । राग तो मनसे होता है त्ञा । तो जब 
तक मन ऐसा न घने कि वह राग न्न कर सके तव हक राग कैसे मिट 
सफना हू ? मन ऐसा कब बने कि यद राश न कर सके । जड़ ऐसा प्रकाश 
हमारे शानसे झायेगा कि राग तो विक्कार हे, ओपाधिफ ह, सेरे रुम्रूपमें 
ही नहीं है । हो गया है सुकसे। पर स्वसावमे राग नहीं है। भेग रवभाव 
वा संगयासकी सरह पे बल छाता द्रष्टा रहनेका ६--ऐसा ज्ञान्माज छ.पतने 
पापडो लक्यमें ले तो राग मिट सकता है क्वार राग मिटा क्लिसर्यसिद्धि 
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धो गई । 

थपानोषा राग- प्रभुमें कर मुग गे अन्तर रागका ही तो है। बह 
क्र्त पीतराग है श्रार उस मुझ आतत्माईं रागफा फनाप फत्त रहा ऐ | यह 
गग मेरा स्यरूप नहीं? मगर या मताफ रहा है भौर अल्तनी जीप अपने 
में कधफने घाले रागएें अपना सझप मानयर रागमें एफ्मेक द्रोपर 
अपने झापको भूल जाते टैं शोर ऐसा टी सममते है कि अमुक्चद ही 
तो हे ९ क्म्मपति या इजार पति ही तो भेह, इसने परियार बाला यही 
तो में ह, ऐसे रूप रंग पाह्ना, ऐसे आफार बाक्षा यह ही तो में ह इत्यादि 
सपसे इनकी बुद्धि हो जानी है घोर अपना जो सदज म्त्यस्रक्ूप है 
अमृत शानमांत्र, उपत्तफी यह दृष्टि ही नहीं फरता | तो यो यह जौब सोहफे 
पम हो छर अपने आपको भूलएर संसारमें रल रहा है । 

मोहफा फन्न -- छहदाजामं बनाया है कि मोदरूरी तेज शराग्र पी 
कर यद जीय पनादिकालसे एफ स्वासमें (८ थार जन्म शोर मरण करता 
0। अपने शापफों ससारमे मटकाता एथा चला आ रहा हैं। प्रय शाप 
इसे सबकी यही शा थी पहिल्ले। जिनने जीव हैँ ये सर मिग द ये पह्ििले । 
जितने ये दिस रहें हैँ। ये भी निगोद थे श्र जो भगवान पने ए अरहंत 
ओर सिद्ध पन गए हैं थे भी कभी निमोदर्मे थे! जीपके घर हों मुख्य दो 
ऐ-नया तो नियोद या मोक्ष | बाकी थी घक स्थानोंसे तो यह घोड़े समयकतो 
रहता है । घिर फाल तक रद सता ह यह जीव तो निगोदम रह सकता 
है या मोश्षमें रह सकता हैं । मोक्षम तो फिर यह सदाफे लिये गहता है । 

हमारा पूृर्थष परिणमल शोर पर्तमान अभ्युत्धान- निभोद क्या 
चीज द्वोती ऐँ फि प्रश्वी सरादि जो एपेन्द्रिय जीब हैं इनसे भी निकृष्ठ सूध्म 
शरीर वाले एफेन्द्रिय जीव होते हैं । वे पढ़ी तो वनरपत्रिक् स्ट्ट।रे रहते 
झोर की बिना सहारे भी रहते हैं। यहा भी सब जगद् एव निद्रय निमोद 
ठसाटठ्स भरे 4 । ये एक सेकेण्ठ मे २३ चार तो जन्म जे लेते ँ छोर उत्तना 
ही उनका मरण दी जाता है। क्‍योंकि नवीन भव द्वोनेको ही पुयभव॒का 
नाश फएते हैं । तो दम निगोदसे निकतफ्र आज दो इन्द्रिय, तीन इन्द्रिय 
धार इन्द्रिय झादि तुच्छ भवोंकों पार करवे मशुप्य हुए है तो आज बड़ी 
गम्भी रतासे जानना है कि हमारे करने लायफ फारये क्या है कि हम इस 
सप्तारके संकर्टसे कैसे दूर हो सके 

रागादिफका उपादान झात्मा होनेपर भो झआात्मस्वभावत्वका श्रभावष- 
झात्मा रागादिकका फरने वाला नहीं है, इस तत्त्यको यहा सिद्ध फरते 
वैसे रागादिफ भाव आात्मामें दी दोते हैं, पृद्गलमे नहीं होते हैं। मगर 
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आत्मा अपने आप अपने स्वभावसे रागादिकको नहीं करता है । क्‍योंकि 
यदि आत्मा अपने स्वभावसे रागादिक को करने लगे तो रागा दक क भी 
नहीं छूट सकते क्योंकि बह सब तो आत्माका स्वभाव हो गया ओर जो 
स्परभाव हैं बह अनन्त कालमें भी नहीं छूटता । 

इृष्टान्तपूर्वक परमावकी सिद्धि-- जेसे दर्पणमें छायाका प्रतिबिम्ब 
पड़ता तो है, जो चीज सामने आ जाय उसका अक्स पड़ता तो हैं, मगर 
उस छायाको वह अपनी तरफसे नहीं करता । चीज सामने हो तो द्पंणमें 
प्रतिबिम्य पड़ता । चीज चुछ भी सामने न हो ओर दर्पण अपने आप 
प्रतिबिम्ब किया करे, कया ऐसा होता है ? नहीं होता । दपंणमें जो छाया 
पड़ती है बह परपदार्थी सन्निधि पाकर परिणमती है। दपण अपने 
आप पेड़के आकाररूप अथवा ओर किसी अन्यके आकार रूप नहीं परि- 
णमता । उपाधि कोई सामने द्वोतो दर्पण छायारूप परिणमता है| इसी 
तरह आत्मा अपने आप रागादिक रूप नहीं परिशसता है; फर्मोफा उदय 
सन्निधिमें हो तो राधादिकरूप परिणमेगा। तो यहां प्रश्न किया जा रहा 
है कि हम केसे जानें कि आत्मा रागादिकका करने धाला नहीं है १ ऐसा 
प्रश्न होने पर उत्तर रूपमें ये तीन गाथाएँ आयेंगी उन्सें यह पहिली 
गाधा है ! 

अपडिक्कसण दुनिहं अपश्वत्वाणं तहेव बिण्णेयं। 

एएशाुवएसेण य अकारशो बरिशिओ चेया ॥२८३॥ 

अप्रतिक्रणका हेविध्य-- अप्रतिक्रमण दो तरहका होता है। 
अप्रतिक्रणणका अथ है पू् लगी हुयी उपाधिका त्याग न करना$ पदार्थका 
त्याग न फरना । सो यह अ्रप्नानक्रमण दो तरहका है--एक भाव श्रप्रत्ति- 
क्रमण ओर एक द्रव्य अग्रतिक्रमण । याते एक तो चीजका त्याण न करना 
अर एक कल्पनाका त्याग न फरना याने अत्यागो त्याग न करता दो तरह 
के है--एफ तो बाहरी चीजोंका त्याग न करना, दूसरे पस्तुविष्यक 
कठ्पनाका त्याग न करना । तो दो प्रकारके ये जो अत्याग बताये गए हैं, 
इससे यह सिद्ध होता हे कि करूबंधमें इन दोनोंका ही निमित्तनेमित्तिक 
सम्बन्ध है। याने द्रव्यका त्याग न किया तो कल्पनाका त्याग न हुआ | 
फोई मनुष्य खूब उपाधि रखे, परिग्रह *खे ओर क्दे कि हमारे तो उसके 
अन्दर भाव नहीं हैं तो कौन मानेगा ? जब बाह्य पदार्थोक्ा त्याग न्हों 
किया जा सकता है 'तो समझना चाहिए कि तद्विषयक कढ्पनाएँ भी 
निरन्तर बनी रहती हैं। 


भाजभ्रप्रतिक्रमणक्रा निमित्त द्रव्य अप्रतिक्राण-- तद॒बिपयक, ञो 
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फल्पत्ता है उसका निमित्त फारण हैं वाह, चौजोंका त्याग न करना | यद्ववि 
बाह्य चीजोंका त्याग कर देने पर भी फिसी किसीके उसकी बह्पन्ना नहीं 
मिटती है। बह सोचता रहता है; मगर वबाद्वरी पीजॉको पकडे रहे ओर 
कल्पत्ता न रहे यह नहीं हो सफत्ा। तो इस क्कष्पन्ताका करने वाला यह 
जीव स्वभाषसे नहीं है। यदि यद्द जीव अपने रागादिकका फरने वाला 
स्वभाषसे दोता तो रागादिक सदेघ रद ने चाहियें। है 

राग मेटनेफा समोलिक उपाय-- अनादिकालसे यह सारा विश्व 
रागसे परेशान है । दूसरा इस जीवको कोई दु ख नहीं है । फोई किसी 
प्रकारका राग लिए है, कोई किसी प्रकारका राग लिए है; सब जीव रागवश 
दुखी हैं । किसीको परिवारविपयक राग है, किसीको पोज़ीशन, इच्लत 
फा राग है । किसीफो कुछ राग है । सबको राग क्तग + हा है | नहीं तो इस 
जीचको कष्ट कया है ? तो यद्द राग केसे छूटे ? इसफा उपाय इसमें बताया 
जा रहा है । राग छोड़नेके कितने ही उपाय हैं, कितने ही अन्धोंमें बताये 
गए हैं | बढ़ी तपस्या फरें, घर वार छोडे', गुरुषोंकी संगतिमें बसें, बहुर से 
उपाय क्दे गए हैं पर जन सिद्धान्त राग मेंटनेफा मूल उपाय यह वताता 
है कि पहिले तुम यह जान जावो कि राग फरनला मेरा स्वभाव नहीं है । 
अपने उस सब॒च्छ घ्वानस्वभावकी पह्दिचान तो करो, अर्थात्‌ यह में आत्मा 
अपनी जञ्मोरसे अपने सत्त्वके कारण पेषल ज्ञाता दृष्टा हू। इसका काम 
फरेचल जानन देखनका है । इसके आगे इस मुम झात्माका कारये नहीं है । 
पहिले ऐसा पदिचांन तो लो झिर राग मिटेगा ही | 

प्रतीतिके अनुसार घृत्ति-- अपने आपमसें ऐसा जाने बित्ता रागका 
त्याग नहीं फर सकते क्‍योंकि जब यह जान लिया कि मेरा-तो काम राग 
करनेका है। मेरा काम मोह करनेफा है तो मोह छोड़ेगा नहीं। जेसे कोई 
जानता है कि में इन्सान हु ओर मरा दुनियाकी सेवा करनेका कास है | 
तो जब उसने अपने को इन्सान समम लिया तो बह बाह्ममें सबकी सेवा 
करेगा। भीर कोई जान ले कि में तो एक आत्मा ह। इन्सान होना तो एक 
उपाधिका काम हैँ । चार गतिया हैं नरकगति, विश्व गति, मनुष्य गति 
ओर देवगति | ये स्थायी चीजें नहीं हैं । _अभी मलुष्यभवमें हैं झोर इस 
सनुष्यमवकों छोड़कर अन्य किसी भव पहुच गए, फिर यद्द तो इछ 
नहीं | तो यह भव मिलना मेरे आत्माका काम नहीं है। मेरे श्रात्माका 
कास तो केबल जाननद्वार बने रहना है। जाननह्ार बने रहने के आगे 
जो र.गह् घ करनेका भाव पैदा द्ोता है बढ सब परभाष है । मेरे, झात्मा 
का कोम नहीं है। ऐसे अपने श्रविकारी झात्माका परिचय हो तो राग 
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छूट सकता है । के 
झमोलिक उपायसे तोषधी छास्थाण्ति- भ्या  सोहिक उपय 

किये बिना कोई कारण मिलाक्र रागको मंदा करलें तो कुछ समय मदा 
रहा फिर बादमें तेज हो उठता है। जेसे किसी पुरुषको किसी इष्टक। 
वियोग हो जाय जिससे चहुत बड़ा प्रेम था व्सके व्योग होनेसे भ से 
बढ़ा क्जेश हो रहा है, उसके क्लेशको हटानेके ल्षिए रिश्तेदार ज्लोग उसे 
यात्रा कराने ले जाते; फिस्री तरहसे उसका मस्त बद्लाते हैं। मन घहलताने 
के अवंसरमें थोड़ा मन बहल जाय और उसका ख्याल्र क्म हो जाय टो 
क्लेश तो उसके अब हट गया, मगर मूलसे नहीं नष्ट हुआ है। जेसे ही 
उसे तेज ख्याल आया वहीं बह रोने लगता है | त्तो उसके इष्टवियोग्से 
होने वाला क्लेश मन बहलावेसे नहीं सिट सकता। किन्तु जब अन्तरसे 
यह रह ज्ञान हो जायेगा कि मेरे आत्माका तो में ही वेषल आत्मा हू; मेरी 
कोई न था। न है ओर न होगा। इस जगतसे सर्वत्र में अक्ला हू) ऐसे 
अपने एकत्व स्वमावको सममक ले तो इृष्ट बियोगका दुख मूलसे सिट 

जायेगा और इस उपायको तो करते नहीं और मन बहलाते-फिरते तो 
उस दु'खको जड़से तो नहीं मिटाया जा सकता | इसी तरह आत्मामे जो 

रागादिक माय होते हैं; जिन भाषोंके कारण हम क्लेश फरते फिरते हैं, 

वे रागादिक भाव मेरे मूलसे नहीं मिट सकते | कब तक ? जब तक राग- 

रहित केव तज्ञानसात्र मेरा स्वभाव है) ग्रह लक्ष्यमें न आजाय । 

आत्माके रागादिकका अक्तृ त्व-- राग रहित ज्ञायवस्वभावको 

लक्ष्यमें लिये शिया राग नहीं मिट सकते। इसीकिए आधार्यदेव यह बात 

बतत्ा रहे है. कि आत्ण रागादिक भावोंका कर्ता नहीं है। तो किसीने 

पूछा कि क्‍यों कतो नहीं है ? कोई प्रमाण दो । तो उसके प्रमाणसें यह बात 

रखी जा रही है कि यदि आत्मा रागादिकका करने बाला होता तो अप्रति- 

क्रमण दो म्रकारके क्यों हो जाते | परवस्तुका त्याग न करना। अत्याग 

दो तरहके केसे हो गए--एक भाव अत्याग ओर एक द्रव्यश्नत्याग । द्ृव्य 

अत्यागकी क्‍या जरूरत थी ? यह आत्मा तो अपने ही भादोंसे रागादिक 

करता है | तो यहा बताया गया है कि यदि परवस्तुका त्याग नहीं किया 

जा सकता तो भावोंका त्याग नदीं किया जा सकता | अर्थात्‌ ज्ब तक पर- 

वसस्‍्तुका त्याग न होगा तब त्तक भावोंसे कहपता नहीं सिट सफती | इस 

तरह यह सिद्ध है कि आत्मामें जो कल्पताएँ उत्पन्न होती हैं वे परवस्तुवों 

का आश्रय ज्ेकर ओर कर्मोके उद्यका निमित्त पाक्र उत्पन्न होती हैं। 

आत्माका स्वभाव रागादिक करना नहीं है। तो दो प्रफारके जो श्रग्नति- 
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क्रमण कह्दे गए हैं ओर दो दी प्रकारके प्रत्याख्यान फहे हैं, इन उपदेशोसे 
यह निश्चय करना कि यह आत्मा रागादिक भाषोंका अकर्ता है, इसको 
ओर खुलासा करते हैं । 
अपडिक्कमरण दुधिदह दव्वे भावे तह अपच क्ख खं | 
एएगुवएसेण य श्रक्रार भ्रो वरिणश्रो चेया ।२८४॥ 
छितरूप उपदेश-- अप्र/क्रमण फहते हु परवस्तुका त्याग त्त 
करना भोर शप्रत्याख्यान कहते हैं कि बस्तुको में फमी भ्हण ने करूँगा 
ऐसा सकहप न करना। ये दोनों दो प्रकारके फट्दे गए हैं एक द्रव्यरूप श्रौर 
एक भावरूप | इस सम्बन्वसें यद्दा कहते हैं कि इस द्रव्यों व भावोंमें 
परस्पर निर्मिसममित्तिक भाव है ध्रत. आत्मा अकरतता है याने पर॑द्रव्य 
तो निमित्त हैं झोर झआत्मामें जो रागादिक भांत्र होते हैं वे निभित्त- 
नेमित्तिक हैं; भेरे स्वभावसे नहीं हुए । जेनसिद्धान्तमें सम्यक्त्व उत्पन्नो 
करानेके लिए मूलमें यह उपदेश किया है कि हम अपने सहज स्वभावक 
पद्दिचानें । दसारा सहज स्वभाव है फेचल ज्ञाता द्रष्टा र_नेका | रागादिक 
करनेका हसारा स्वमाव नहीं है । जब ऐसा परिचयमें आ्रायेगा तो रागादिक 
भावोंकी उपेक्षा होगी । जब यह विचार बनेगा कि ये रागादिक भाव जीव 
के आते तो हैं मगर जीवको बरबाद फरनेके लिए आते है | ऐसा जाननेसे 
इन बिकार्रोंसे उपेक्षा होगी । 
विकारसे स्वकी दानि-- जेंसे एक पत्ाशका पेड़ द्वोता है। उसमें 
लाख लग जाती है तो बह लाख उस पेढ़कों सुखा देनेकें लिए लगती है । 
छेतक्षेके पेड़में कमी लाख लग जाय तो वह पेड़ सुख जाता है! इसी तरह 
ये रागादिक आत्मामें लगे तो हैं मगर आतन्माफो बरवाद फरनेके लिए लगे 
हैं, क्योंकि ये परमाव हैं। आत्माका स्वभाव नहीं हैं। भात्माका तो फेषल 
जानन देखन स्वभाव है । ऐसा यदि कोई कर सकता है फि वह मत्येक 
घटनाका केवल जाननहार रहे तो यह बहुत बड़ी चीज है । ऐसा तो एक 
विरक्त संत जिसका व्यवद्दारसे कोई सम्बन्ध नहीं वह ही कर सकता है । 
लक्ष्य एक भोर प्रवृत्ति पदषीके अनुसार-- सासान्यजन) ग्रहस्थजन्त 
अथबा व्यवहारमें लगे हुए साधुजन यदि ऐसी फोई घटना देखते हैं कि 
कोई किसी पर अन्याय कर रद्दा दो तो अपनी-श्रपन्ती पदवीके भनुसार 
जिसने सैसा त्याग नहीं किय+ जिसका जितना बेराग्य नहीं हैं। उस भाव 
के अनुसार वे वहा ऊरुणा करते है, जिस पर अत्याचार किया जा रहा 
हो उसपर वे दया करते हैं और उस दयाके परिणाम्में ऐसी प्रवृत्ति करते 
है कवि जिससे उसकी रक्षाहो। अपर उसकी रक्षा यदि दूसरेफे दृटानेसे 
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होती है, बचाने से होती है। जिस बातसे होती है ? यह विवेक बतलायेगा 
बैसा यत्त किया जाता है। कोई ज्गह ऐरी भी हो फि फ्हो ब्चानेसे एस 
फी कुगति दो; जिस पर अन्याय किया जा रहा हो | उसकी परसे रक्षा 
केसे हो सकती है। उसका विवेक बतायेगा और उसकी जसी पदवी द्वोगी 
बैसा यत्त होगा। जेसे-जेसे विकढपों चाज्ना मनुष्य है उन्न रन पद््षियोंके 
अनुसार उनका फतंव्य हो जाता है। मगर उत्कृष्ट ज्ञानकी बात यहा कही 
जा रही हैं कि जो साधुमत अपनी निर्षिकल्प समाधिके लिए अपना 
विचार बनाते हैं उनका विश्वास इतना दृढ रहता है कि आत्माका स्वभाष 
केवल ज्ञाता द्रष्टा रहनेका है । आत्मामें रागादिक हों, ऐसा करना झआझात्मा 
का स्वभा? नहीं है । मर 
रागादिककी झस्वभावताका एक रष्टान्त-- जेसे पानी में मुख्की 

छाया पड़ जातो है तो पानीका स्वक्षाष नहीं दे कि ऐसे मुखकी छाया 
अपनी ओरसे घना से । यघ्यपि बह छायबा पानीमें ही बनी है; पानीके ही 
सूक्ष्म अगुर्वोका इस प्रकारका आकार घन गया हैं, लेकित पालीकी ओर 

पानीका यह आकार नहीं घनता हे । किन्तु सुखका सन्निधाल पाफर 
पानी मुखके आकाररूप परिणस गया है। इसी तरह आत्मासें रागादिक 
भाव होते हैं। यह घड़ी घड़ी सुन्दर है तो हम इस घड़ीसे प्रेम फरलें, पर 
घड़ी इमसे प्रेम नहीं करती । यदि घड़ी हमसे प्रेम करती होती तो वह गुम 
भो नहीं सकनी थी | वह तो प्रेम करके भेरे ही पास झा जाती । तो अचेतन्न 
पदार्थों प्रेम करनेमें माह नहीं है । वह तो एक चेतन पदार्थमें है। सगर 
प्रेम आष जो आत्मामें उत्पन्त हुआ वद्द आत्माके सचवके कारण नहीं होता 
है | आ्रात्माके एक्जिस्टेन्सके कारण नहीं होता है, पर कर्मोदय, बाह्मवस्तु 
इनका आभ्य पाकर होता है । 

आत्मन्‌ ! तू अपने स्वभावकों पहिचान। तू नित्य अविकार 

स्व॒भावी है, ज्ञाता द्रष्टा रहना तेरा काम है। ऐसा तू अबिकारस्थभावी 
अपने आपको देख तो रागादिक भाष सिटेंगे। क्रिसौसे अपन्ता पिण्ड 
छुड़ाना दो तो सबसे पह्चिलि उसकी उपेक्षा फरनी पडती है तब उससे पिण्ड 
छूटता है । एक ओर प्रेम भी बढाते जाएँ और एक ओर प्रेम छोड़ना चाहें 
तो दोनों बातें एक साथ नहीं हो सकती हैं । यह हाल वृढ़ोंके होता है, घर 
फ्रे पोता पोती उसे बहुत परेशान करते हैँ, और बह्द बूढ़ा चाहता है कि 
मेरी परेशानी मिट जायः मगर उसका प्रेम भी उनसे नहीं छूटता । तो ये 
दोनों बातें केसे हो सकती हैं ? इसी प्रकार जिसे चौोजोंका त्याग करना हट 
उसे उनसे उपेक्षा भी होनी चादिए । 
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रागादिकवे अकत त्वका निर्णय-- भेया ! अगर किसीफे उपयोग 

सें यह भाव घर कर गया कि भेरे को दु ख देने वाले मेरे रागप्रेय मोहभाव 
, इनसे पिंड छुटाना चाहिये तो पहिले उसे यह जानसा होगा फि राग्िप 

भाव सेरे स्वरूप नहीं हैं। में इनका करने वाला नहीं दृ । इनसे मेरा 
अन्वयव्यतिरेक नहीं है। इस कारण सरे नहीं हैं, इनसे में दूर रददता हू । 
अपने ज्ञान द्वारा पद्िले रागादिकोंकी उपेक्षा करना है और अपना जो 
न्ञांनरवभाव है उसकी भर ग्रीति करते हैं तो रागादिक छूट जाते हैं । 
यदि ऐसा न ही तो द्रव्य अग्रतिक्राण और द्रन्‍्य अअत्यास्यान ये हैं भावों 
की मलिनताके कारण, ऐसा क्यों उपदेश देते हैं यदि आत्मा ही राग।दिक 
का करने वाला द्वोता है तो श्रप्रत्याग और अत्यास्यान दो छोड़ने चः हि ये 
ऐसा उपदेश तो न्यर्थ था जसे कहते हैं ना कि परिय्रदह्वक्ा परिमाश करो। 
परिग्रहका स्‍्याग करो। क्‍यों त्याग करो ? तो रागादिक भावोंका करने 
बाला तो यह आत्मा ही हुआ । 

द्रव्य ओर भावमें सनिमित्तनेमित्तिकता-- तो हा, प्रश्न यह था कि 
त्याग करने से क्‍या फायदा है ? रागादिकको तो आत्मा अपने आप किया 
करता है | तो यह जो उपदेश दिया जाता; यह इस वातको सिद्ध करता कि 
राग,दिक परवस्तुवोंके सयोगसे होते हैं । आत्मा अपनी ओरसे रागादिक 
नहीं करता | इसलिए जिन्हें राग।दिक न चाहियें वे चरण नुयोगकी विधि 
से बाह्य वस्तुवोंका परित्याग फरें। वाद्य वस्तुर्वोके त्याग बिना &।त्मामें 
स्वच्छ ता नहीं उत्पन्न हो सकती, जो हे कि इसका रचभाव ९ | धससे यह 
सिद्ध हुआ कि आत्माके रागादिक भावका निमित्त कारण परद्रव्य ही है । 
तच यह बीत सिद्ध हो गई कि आत्मा रागादिक भावोंका कर्ता नहीं है ! सो 
जब तक निमित्तभूत परद्रव्योंका त्याग नहीं क्या जाता तब तक निमभित्त- 
भूत आत्माकी मलिनताका भी त्याग नहीं हो सकता ।[ 

बाह्यमलके रहते हुए अन्तमलके 'अभाव- जसे धान एक अनाज 
होता है उसमें चावल होता है। उस चाबलकी लक्षाई तव तक नहीं 
त्तिकाली जा सकती हैं जब तक चाबलका बाद्वरी छिज़्का न निकाला 
जाय | पहिली वारमें बाहरी छिज्षके निकालते हैं. ओर फिर उसके भीतर 
की ललाईको दूर करते हैं | इसी प्रकार पहिले परष*ठुका त्याग हो) फिर 
ज्ञानके अभ्याससे ज्ञानमात्र हू, ऐसी दृढ़ भावना करके अपने आपकी 
मल्िनताकों भी दूंग किया जा समता है| इसी बातको इस अकरण में सिद्ध 
किया जा रहा है कि जब वाह्म पदार्थकि साथ; कमंकि उद्यवे साथ आत्मा 
की मलिनता का सम्बन्ध है तो यद्द निश्चय करो कि आत्मा तो शुद्ध 
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यह भगवान्‌ आत्मा मरा प्रकट हो । रु 
जीवमापन्नमें कारएपरसात्मत्वका स्दृ१ाबच-- श्ग्वान आल के 
स्परूपकी तरह हैं। चीज एक है। आत्मा उसका भी नास है ओर दस 
सवका भी नाम है। श्रात्माका धअर्थ हे जानन देखनहार पदार्थ, पर कोई 
आत्मा कस विकसित हैं कोई आत्मा पूर्ण विकसित है तो पूर्ण आत्माको 
तो कार्यपरमात्मा कहते हैं ञ्लौर कम घपिकसित श्ात्माको संसारी जीब 
कहते हैं। पर इस संसारी जीवमें अन्तरमें कारणपरमात्मत्व है। यह 
अन्तरात्माके उपयोगमें व्यक्तमे प्रंकाशमान्त है। प्रभु परमात्माके प्रकाशक 
दर्शनसे फायदा भी यह छैे कि बारबार प्रश्ुके गु्णोका स्मरण करव, अपने 
आपके स्वरूपका परिचय प्राप्त करते रहें । में भी ऐसा हू, मेरा भी स्वभाष 
यह है, मैं अपने स्वभावफो ल्क्ष्यमे ले तो इस स्वभावका विकास होगा । 
टृष्टि ओर पुरुषार्थ हम अपने आपको जसा लक्ष्यमें लेते हैं बेसी 
ही सृष्टि होती है। हम अपनेको दीन माने तो रीनरूप सृष्टि चलेगी, हम 
अपनेको असाधारण उपयोगरूप लक्षण मानें तो उस रूप स्॒ष्टि चल्नेगी । 
जिस-जिस प्रकारका हम अपनेको मानें उस उस प्रकारकी सृष्टि चलती है । 
हस यदि विकाररहित फेवलज्लान दश्शन स्वरूप अपनेवो मान तो हमारा 
ज्ञाता इृष्टारूप परिणसन होगा | ६मा।रा बाह्ममें छनुराग वरनेका भाव न 
- होगा | इसलिए जिन्हें रागादिक विकारोंसे छूटना है उनका सर्वप्रथम 
'करतंव्य यह है कि इन्द्रियोंको सयत करके सनको केन्द्रित करके जगतके 
पदार्थोको असार ओर अद्ित जानकर एक बार यह निश्चय करफ़े बे ठें कि 
मुम्के बादरमें किसी पदार्थथा चिंतबन नहीं करना छे तो परके चिंतबनसे 
बिरास जब हम पायेगे तो अपने आप द्वी अपनेमें अपना उपयोग अपने 
ज्ञानस्वरूपको पकडेगा ओर तब मुमे; एक विलक्षण आनन्द होगा । यही 
अविकारी आत्मस्वभावका प्रहण करता होता है। इसीसे मोक्षका मार्ग 
मिलता है । 
कल्याणमय आत्मस्वरूप-- आत्मा स्वभावसे कहल्याशर्वरूप है 
क्योंकि आत्माका स्वरूप ज्ञानानन्द्मात्र है | जेसे पुद्गलमें स्वरूपकी खोज 
की जाती है तो वहा रूप। रस, गंध, स्पश मिलता है तो इसी प्रकार 
-आत्मामें सबरूपकी खोजकी जाय ओर यह अभेद्रूपसे समझ जाय टो 
मात्र ज्ञानप्रैकाश मिलता है; लेकिन घह ज्ञानप्रकाश स्वय ज्ञानको भी वेदता 
है परको भी वेदता है; ऐसे प्रकाशके स्व पर प्रतिभासकता होनेका रूब्भाव 
भी है । वहां स्व॒स्पर्शी दर्शन है । धूंकि यह ज्वान्प्रकाश अनाकुछता सबरूप 
को लिए हुए है चहा आहुलता रच नहीं है। इस कारण वह आनन्दको लिए 


है. 
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हुए है भोर शक्ति त्तो प्रत्येक द्वव्यमे होती ही है; जिसका जो स्घरूप है 
पस स्वरूप अपने फो चन्नाए रहनेकी ताकत प्रत्येक पदार्थमें होत्ती है। इसी 
प्रकार झोर और भी युक्तियोसे सोचने पर झात्मामें छत्तनत गुण शृष्द 
होते हैं । पर उन सच शुर्णोका प्रतिनिधि कोई असाधारण पुर णफ्हाजाय 
त्तो बह है प्रतिभासरवरूप । यह आत्मा प्रतिभास रूथ्रूप है; प्रतध्भि,रुने 
फा नाम प्रतिभास है | 
फल्याणमयपर अपषर्याएणकी छाया-- यह भ्ात्मा ज्योत्सिर्प 
है, अतएथ स्वय फल्याणमय है, किन्तु खेदकी वात है कि स्वय कत्याणमय 
पदार्भ होकर भी यह परिणतिमें अकह्याणरूप दत्त रहा है। रागह्रेप सोहद 
ये ज्ञो विपरीत परिणमन हैं ये अकश्याण हैं । एक वस्तुका दुसरे बस्तुफे 
साथ कुछ स्वामित्व नहीं है । यह जीच अपने उपयोगमें छुछ भी सानकर 
रहे किन्तु है यह सूनाका सुत्ता है । सबसे निराला चेबल अपने स्थरूपरूप 
मान भी लें यद् ज्ञानी जीव बाद्य पदार्थोकी कि ये मेरे हैं; पर सान केने से 
क्या है; र॑च भी इसके नहीं हो पाते । लेक्नि राग किए विना और इस ही 
कारण रागमें वाघा आने पर दोप किए थितना यह रह नहीं पाता | है यह 
स्पय कल्याणस्वरुप, फिन्तु खेद यह है कि अफल्याणरूप वन रदा है |, 
धफत्याणवृन्ति-- यदि गद्द लौकिफ द्रिद्र है तो दरिद्रताके विकल्पों 
से अपनेको बरचाद फर रहा है । फोई धनिक होते हैं, चर्क्री होते हैं, राजा 
बनते हैं, अद्वृट सम्पदा आत्ती हे. तो तत्सम्वन्धी राग विकरप करवे. अपने 
को वरवाद कर रद्दे हैं। श्राखिर छोड़ तो सब द्वी जाता हैं। रहेगा साथ 
कुछ नहीं, सब छोड़कर जाना है तो आगामी फालकी क्‍या परिस्थिति 
बसलेगी, सो पद भावामुसार बात्त है। यह आत्मा कक्याणस्वरूप है) पर 
अकल्याणमय घन रहा है। इसका फारण क्‍या है १ प्रथम त्तो कारए यह 
है कि आत्मा अपने स्वभावसे जेसा स्वय है बेसा न सानकर अपनेफो 
नाता पर्यायोरूप मासता है। प्रथम अपराध तो जीषका यह है आर इसी 
हपराधके कारण यह मानत्ता है कि में रागछेष सुख दु ख समीका फरने 
बाला हूं) यद् दूमरा अपराध है । 
आत्माक स्वरूप ओर कफार्यका निशंय-- इस वधाधिकारफके इस 
अंतिस प्रफरणमें यह निश्थवित्त फिया जा रहा है कि हे झारसन तू नाना 
पर्या योरूप परिणमत्ता है, पर यह परिणमत तेरे साथ रहतनेवा नह है! 
, टते हैं, परिणमन्तका स्वभाव ही ऐसा है कि दोता है भौर 
मिट्ता है। जो चीज मिट जाया फरती है उस चीजमें ऋषपना राग आर 
झास्मीयता माने पर ये मानते बालेभी खुद मिटते चले जा रहे है । को 


| 
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पहिली वात य६& है कि जो परिणतिया हैं उन परिणमनोमें आत्मीयताकी 
दृष्टि मत फरो। दूसरी बात यह है कि तू अपने आपमें देख तो जरा कि 
तू किस कासको फरने वाला है ? तू ज्ञानस्वभावी है। तेरा काम प्रतिक्षण 
निरन्तर जानते रहनेफा है। कंसे जानते रहनेका है ? जगमसग रूपसे 
जानते रहनेका है। विकार तेरा काम नुद्दी है । 

जगमगस्वरूपका रृष्टान्त-- जेसे एक सरसोंके तेलफा दिया जल 
रहा है, रंच भी हवा नहीं है इसलिए वह लो जरा भी हालती हुई नहीं है, 
स्थिर है। अथवा बिजलीका प्रकाश ही ले लो, जब कि पावरमें, सके 
बहावमें फोई त्रुटि नहीं है, गढती नहीं है, ठीक तरहसे काम कर रही है 
ओर वह लट्टू घटे भर तक स्थिर प्रकाश रखता हुआ जल् रह्दा है, किन्तु 
सूक्ष्मद॒ष्टिसे देखो तो उस दीपकके लो को व लट्टूको भी हम जगमगरूप 
से जलता पावचेंगे । वद्द वेवत्ञ जग ही नहीं बन रहा है किन्तु साथमें मग 
भी वन रहा है अर्थात्‌ वह ली विकास ओर त्लीनता इन दो रूपोंमें रहती 
है। जेसे कि कोई दृव के तेज चलने पर व्यक्तरूपमें मालूम पढ़ता है कि 
बढ़ा और घटा, अपनेमें सकुचित हुआ झोर अपनेसे बाहर विकरित 
हुआ, विकसित ओर सक्ुचित इन दो प्रवृत्तियांको फते है जगमग। 
विकसित हो तो जग और केन्द्रित दो तो मग । 

आत्माफे जगमग स्वरूपको सिद्धि-- जेसे दीपककी लों जगमगरू प 
से जल रही है, विजलोका प्रकाश जगमगरूपसे जल्ञ रहा हैं । जब कभी रम 
बिजली में खराबी आ जाती है तो उसका जगमगं बड़ी जल्दी समम मे 
आता है । हल्का होनेका मतलब है अपनेमें केन्द्रित हो गया, बडा छःथत्त्‌ 
बाहरमें विकसित हो गया | तो विकसित होना ओर केन्द्रित होना ये दो 
बातें जेसे दीपकके लोमें रहती हैं इसी तरह आत्माके इस ज्ञात्तज्योति 
प्रकाशमें भी जगमग रहता है । जो जगका स्वरूप है वह तो ज्ञानका स्घरूप 
है ओर जो सगका स्वरूप है पद आनन्दका स्वरूप है| अर्थात्‌ यह आत्म! 
ज्ञान ओर आनन्दको एक साथ ल्एि हुए एक लियसित रूपसे अपत्ती ब्त्ति 
कर रहा हे । ऐसा समथ ऐसा आनन्द्सय) कृताथ यह में अआत्मस्थरूप ह | 

अपनेसे परख- भेया | सब अपने आपमें सोचें, अपने आपको 
निरखें कि लो यद्द तो में पुराका पूरा ज्ञानानन्द्र्वरूप सघसे निराला अपने 
ही ज्ञान और आननन्‍्दके परि णर्मनका करने बाला परिपुर् शुद्ध ह । इस 
मेरे आत्माका किसी अन्य द्रव्यके साथ किसी भी प्रकारका रच रुम्ब्न्ध 
नही है । पर हां जब यह झात्मा अप ने ४पको भूल जाता है तो निप्तित्त- 


नैमित्तिक भादोंसे सबप्रथम इसके क्लेशके कारण बनने लगते हैं, ओर 
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यह क्लेशॉका उपादान वन जाता है। तो ऋल्याणने लिए दो बातें समम 
लेना अत्यन्त आवश्यक है | एक तो समस्त पर ओर पर-भाषोंसे रहित 
कंबल ज्ञानानन्दस्वरूएसात्र में हु; दूसरी वात यह है कि में केघल जानन 
वृत्तिका कतों हू रागठ्ेष सुख दु ख आदिकका में फर्ता नहीं हू । 

अध्यात्मममंकी दो वार्ते-- अध्यात्मके अन्दरकी ये बातें विदित 
हो जाने पर इस प्रकार मनमें रृढना हो जाती है कि अपना सन फिसको 
सोप ? कोई भी बाह्य पदार्थ ऐसा नहीं हैं जो हमारे लिए ह्वितरूप हो, 
शरणरूप हो) एक सी पदार्थ ऐसा नजर नहीं झआता। भत्ने ही मोहियोंकी 
गोठीमें रहकर कोई मोही हसारी क्सी बातकों देखकर अपने आपके 
स्वार्थक कारण कुछ प्रशंसाकी बात कह्टे किन्तु उसका कार्य उसके ही फषाय 
के अनुसार परिणम कर समाप्त हो जाता है। भौर यह में मोह रागकी 
कठ्पनाएं बढ़ा बढ़ा कर परकी ओर झाकर्षित होकर अपनी वेदना प्रकट 
करके अपना कस समाप्त कर डालता हू । एक वस्तुका दूसरे बस्तुके साथ 
सम्बन्ध छह तो बरवादी करने वाला सम्बन्ध है; झावादी करने वाला 
सम्बन्ध नहीं है | 

आत्माके रागा दिके अकतृ त्वकी चरणानुयोगसे सिद्धि-- आग्मा 
रागादिकका कर्ता नहीं है, यह वात इस तरद्द सिद्ध फी जा रही है कि देखो 
चरणानुयोगम सोक्षमार्गमें बढ नेके लिए व्यवहारसे प्रतिक्रमण प्रत्याख्यान 
ओर आलोचना--ये तीन उपाय बनाये गए हैं । प्रतिक्रमण फद्दते हैं पूर्व 
समयमें जो क्पत्ता अनुभव किया है; जो रागादिक भाव किया है उसका 
स्मरण न करना यह तो है प्रतिक्रण ओर स्मरण फरना इसका नाम है 
अग्रतिक्रमण । ओर झ्ागामी काह्ममें विषयोंकी भो गोंकी आशा न करना 
ऐसा है प्रत्याल्यान ओर आशा रखना यह है अप्रत्याख्यान | बतंमान काल 
में जो आत्माका उपद्रव, विभावका उपसर्ग हो रद्या है उसके यों ज्ञाता रहना 
कि मेरा स्वरूप तो ज्ञानमात्र है झौर यह उपाधिके सम्बन्धसे एक इस पर 
उपद्रव छाया हुआ है इसे कहते हैं श्रालोचना | श्रप्रतिक्रमण भोर अप्रत्या- 
व्यान जेन सिद्धान्तम दो प्रकारके बताए गए हैं । एक द्रव्यरूप, एक भाव- 
रूप | इनमे परस्पर जो मनिमिचनेमित्तिक सम्बन्ध है इससे यद्द सिद्ध होता 
है कि आत्मा रागादिकका कर्ता नहीं है । | 

द्रव्य व भाव अभ्रतिक्रमणके उपदेशसे आात्माके रागादिके भूकठ त्व 
की पुष्टि-- पदार्थकों न त्याग सकता, यह है द्रव्य अप्रतिक्रमण झोर उस 
पराथसम्बन्धी रागको न स्यावना इसका नाम है भाव अप्रतिक्रमण । देखो 
इस जीवसें जो भाव अ्प्नतिक्रमण द्वो रहे हैं उन्तको फरने बात़ा यदि धात्मा 
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ही होता स्वभायसे; तो यह रागादिक सदाफाल रहना चाहिए था सो तो 
बात होती ही नहीं । अत्त- रागादिक भाषोंका आत्मा कत्तो नही ९) किन्तु 
प्रद्रव्योका निमित्त पाकर बाह्य पस्तुवोंका आश्रय कर के ये रागादिक भाष 
बनते हैं । इस कारण इन रागादिकका में कर्ता नहीं हू । 

प्रतीत्ति और सष्टिका सम्बन्ध-- भेया ! यह जीव अपनेकों जिस 
सरूप सोचता है उस स्वरूप ही अपनी रृप्टि बनाता है। यदि कोई अपने 
को परिवार वाला मान रहा है तो क्‍यों न बह परिवारकी सेवा करेगा 7 
क्योंकि मान लिया ना कि में परिवार वाला हू । फोई अपनेको यदि स्घरूप 
मानता है, में सुन्दर रूप वाला हूं तो क्‍यों न उसमे घमडका परिणाम 
होगा क्‍योंकि घमंड कर सकने लायक उसने अपने आपकी श्रद्धा फी | जो 
जिसरूप अपने आपकी श्रद्धा कर ता है वह उस रूप अपनी र॒ष्टि बनाता 

। जो आत्मा अपने आपकी इस रूप श्रद्धा करता है कि में एक चेतन्य- 

स्वरूप पदार्थ हू; में न इस गांवका हू, न घरका हू) न देहका हू किन्तु 
अपने स्वरूप सत्त्वमात्र हूँ तो उसमें वेसी ही सृष्टि होती हे | 

अपनेमें आपका यथार्थ दर्शन-- जब में अपने स्वरूप सत्त्वके घर से 
निकल कर बाहरकी ओर ढोल्ता हू, तो इन इन्द्रियों द्वारा यह सब 
विदित होता है कि मकान मेरा है। घर मेरा है, परिवार मेरा है; पर 
भात्मन ! तू जो कुछ है वेबल उसको दी देखकर तो बत्ता कि तेरा छुछ है 
भी बल्कि जिस जीवको जिस पदार्थमें जितना अधिक राग है. उस जीवका 
बह पदार्थ निमित्तरष्टिसि उतना ही अधिक बरी है। वास्तवमें बैरी 
दूसरा नहीं है किन्तु उस पदार्थसम्बन्धी राग बनाया तो भेरा यद्द राग ही 
मेरा बेरी बन गया ! मेंरा बरी दूसरा नहीं है । मेरा मित्र दूसरा नहीं है, 
मरा शरण दूसरा नहीं है । सेरा ही यह में आत्मा अपने आपको अपने 
सत्य स्व॒रूपमें तकने लगू तो यह स्व॒रूप मरा मित्र हैे। इन रागादिकका 
करने वाला में आत्मा नहीं हू । तो भी जब तक यद्व जीव निमित्तभूत पर- 
द्रव्योंक्ो नहीं व्यागता है. तब तक नेसित्तिक भाव रूप अपनी कह्पनाको 
नहीं छोड सकता | इस कारण चरणानुयंगर्मे इसका उपदेश दिया हैं कि 
बाह्य पदार्थोका परित्याग करो | हि 

निर्मारतामें स्वकी अनुभुति- भया ! सुखी होना है तो अपनेको 
अफिवन भन्तुभव करो; सरा कहीं छुछ नहीं है । खूब भरपूर हो तुम सच 
तिस पर भी यदि अन्तरमसे यह प्रतीति जगेगी कि मे 


हे | कि मरा कुछ नहीं है । है 
नहों कुछ इसका वास्तवमें झौर ऐशा अपना भाव बनेगा कि मरा कुछ नहीं 
है। मेरातो में ही यह अकेला हूं, ऐसा भाव बनेगा तो शातिकी महक 


| फसरम+ अत करने योग्य छाय फगा ट--झान एरना कर ये पा 
पद्ाथोंडा प्रसंग टुर इ्ग्ता । शिशना हों सप्ते कपल आपको संभालनेपा 
दात या, अपने क्ापको सभानफर विरक्ति ल्त्ता था। यह पद्ति प्राणीह 
फाम्में क्‍प्राय' थी। क्रिकल सग् थी पसा मो भॉषलाजा रहा है फ़्डो 
पार धरिशन थी। जो भन्‍दे एसफ थे, दानफे 5४, विचार घाराएँ दल 
पत्र फाहमे यह परस्परा यरादर चही जाती थो। योर राष्ता £ तो योग्य 
होनिपर युदराशको राप्य रेफर चाप पिरए हो जाते ये। विवेद् इसको 
काते ४ । सास लो क्षदफे योर बीच सुद परमें रहें तो ने यद्ाके रहे, न 
बहाने रहूं। जप पर में यातक्षर् मार्थ हों जाता धार रस एद्वफी रद 
पघलनी नहीं है तो पद न याफा रहता है और ने यहांफा रहता टै। सो 
वियेफ़ फर न सर्व समपित फरफे से फुद्ठ भार सांप फरफे अपना मीपन 
फधल पर्मय लिए सममते ये । मो पहां शातिके यटतसे प्रसग छाते ये । 

फर्गो धौर अफर्ताया निर्शय-- जब तर यह जीय द्रत्यफा परित्याग 

नहीं फरना तप तफ झाफुलतायोद भसादोफा यद्द परिस्याग नहीं झर समता 
ऐ चछीर जप तफ यद जीव रागांदिफ भाषोंका त्याग नहों फरत्ता सब सक् 
रागादिरुका फर्ती बना रहता एै। जय यह जीव निमित्तभूत द्वज्यएा 
परित्य!ग करता ह तो 58फे रागादिक भी शात हो जाते है चोर तव यह 
जोप साक्षात्‌ भरकरता दो जाता है। झानन्द तो इसफो उसका भाता है, 
जिस भोर इसकी दृष्टि लगी दो । यदि इस जीवकी दृष्टि विषय-विप्रमें | 
लगी है तो विषय-विपफी दृष्टिफा फल है ध्ायुज्ञता। सो च्याकुलता हट 
हाथ धाती ऐ | यदि इसफी दृष्टि फेंघल एानर्पमावमें पने रचरूपमें लगी 


हैं तो इसका फल है निराकुछता । 


र्कक 
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हिलार्थीकी हृष्टि-- इस हितार्थी पुरुषका दो तत्त्वोपर लक्ष्य है-- 
भगवर्स्च रूप झोर धऋ्रात्मस्वरूप । तीसरेको क्सिको क्वित्ति देखा, क्स््यें 
मन स्थापित करना) फोन बस्तु ऐसी है कि जिसमें चित्त देकर हम अपने 
को इताथ पा क्कें | ये सब बाह्य पदार्थ है. ओर बाह्य होने के नाते दूसरों 
के जिए घोखस्वरूप हैं। ये बाह्य पदार्थ धोखा नहीं देते किन्तु ये बाह्य 
पद्ाथ अपने ही स्वरूपमें रहते हैं, हम ही धोखा खाते हैं । मुमे; घोखा देने 
वाला दूसरा नहीं है। हम ही कल्पना करके धोखा खाते हैं, सुख ढु ख 
भोगते हैं | तो जिस क्षण हमें अपने आपका अलुभव होगा, एकत्वका 
अनुभव) अकेलेपनका अनुभव हो तब हमें शाति मिल्लेगो । 

अपने एकत्वकी सममझम-- भेया | हम बहुत गहरी बात नहीं समम्क 
सकते तो कमसे कम इतना तो जानते रहें कि में इस जगतें मेरे लिए 
अक्ला ही हूं, इतनी बात तो जानते रहें । यह बात तो साधारण पुरुष भी 
जानते हैं । कुछ पढ़े लिखे भी जात सकते हैं. और उत्कृष्ट योगी पुरुष भी 
जान सकते हैं । में सबंत्र अकेला हू, इस बातको फोन नहीं जान सकता | 
भले ही फोई किसी हद तक अकेला जान सके; फोई और बिशेष हद तक 
अकेज्ला जान सके पर अपने आपको अकेला समभझ सकतेमें कौनसी 
कठिनाई है  श्रांग्वों देखते हैं कि शरीरसे षिम्नुक्त होनेके बाद लोग इस 
शरीरको जला डालते हैं। वह अकेला ही जलता है ओर लोग तो देखने 
वाले होते हैं । े 

व्यब॒द्वारमें भो अकेलापन-- इस परस्परके व्यवह्रमें भी देख लो, 
आपको जेसा कषाय उत्पन्त्त होता है उसके अनुसार आप कार्य करते हैं 
ओर जसा हससें कषाय भाव उत्पन्त हुआ बेसा हम कार्य करते हैं। है 
क्या कोई ऐसा, जो अपनी प्रकृतिकों छोड़कर दूसरेकी प्रकृतिमें मित्र 
जाय ? स्वरूप ही नहीं है ऐसा। तब फिर अकेला हुआ ना में; अकेले ही 
हुए ना आप और अन्दर चलिए। मेरा तो साथ यद्द मेरा राग परिणाम 
थी नहीं निभाता । जिस रागको बंसाकर, परिणामको बढ़ा बढ़ाकर हम 
अपलेको समृद्ध सालते दें वह राग भी तो इसारा साथ नहीं देता है, होता 
है ओर मिट जाता है। तो हुआ ना में अकेला । अपसी अपनी हृदके 
अनुसार प्रत्येक पुरुष अपनेको अकेला अनुभव कर सकता है | 

एकत्व और आकिब्वन्यके दर्शनकी सहिमा-- आपको अकेला 
अनुभव करना और शार्किचन अनुभव करना--ये दो बातें तो मूलसे धर्म 
मार्गम बढ़ाती हैं | इन्हें कोन नहीं कर सकता है ? जेसे शाम 


|; शाम सम्य जब 
गये अपने घर आती हूँ जगरूसे तो अपने बच्चड़ोंकी यादसें दोड़ती ह ई 
र्ध्डड 
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प्राती है । जी गाय लगद़ी 8, दाग हृढी हैं, छोटी पूछ हैं चह गाय अपनी 
कटी पृ छ॒झो गा घुमाती हुं दे डूटी हुई झात्ती £ कोर जिन गायोंकी दाने 
दीक हैं) लम्बी पूछ है दे अपनी हन्‍्त्री पृद्धको हिलाती हुईं बडी तैजीसे 
दाढ़ती हुई घर आती हैं । इसी प्रपार फह्याण।र्थी पुम्प अपने प्कत्स रूप) 
धरलेस्दप ओर अफिंघनस्वरूपकों जान सकते हैं । लिसफे जितना घान 
है उतने शानसे ही अपनेफो अकेला सममेगा कर अर्किचन जानेगा और 
जिसके साघारण झञान दे बढ भी अपने को केला ओर अकिचन जान 
सफता है। 'अपनको जितना पझ्वेला और अ्रक्िंचन तकोंगे उतना ही 
आनन्द प्राप्न होगा और अपने फो जितना टुकेछा ओर मेरा कुछ 5 .स 
प्रकारका धो लादोगे उत्ना ही इस अमूर्त ह्वानस्वरूप आनन्द खिन्त 
रहोगे । 

सकटके क्षयका उपाय-- भेया ! अपनेकों अवेला और अ्किचन 
अनुभव करो ! जब भी फोः क्ज़ेश हों) परीक्षा करके देख लो | य'्द अपने 
को थवेज्ाा और मरा फहीं कुछ नहीं है ऐसा यदि देख सकते होंगे तो सकट 
झपने आप टल जायेंगे; क्योंकि सकट तो इसीका था कि बह सान रखता 
था कि मेरी चीज है; इस चीजका परिशमन दस प्रकार होना था। जसा 
परिणमस परमें चाहता था वैसा नहीं हुआ, लो इससे खेद खिन्‍्न दो गये 
थे | जब यह जाना कि मेरा कहाँ कुछ नहीं है तो सारे क्लेश मिट गए । 
इस कारण अपने को सुखी रखनेके लिए खूब ध्यान लगा कर अ्पनेको 
शर््ला भीर ध्रद्विचन माननेदा यत्त करना चाहिए । 

क्रय द्रव्य ओर भावषका निर्चिचनेमिश्तिक भाष है | इसका एक 
उदाहरण देते हैं । 

आधाव म्माईया पुग्गलेब्ब्बग्स जे इमे दोसा ! 

कह ते कुब्बह जायी परदव्ग्युणा 5 जे णिच्च ॥२फप५॥ 

झ्राधाकम्मं उददेसियं व पोग्गलमय इम दृव्ब । 

कह ते मम होंइ फय ज॑ णखिश्वमचेयण उत्त ॥र८६॥ 

समिमित्ततेसिश्िकभावका एक उदाहरण“ यहाँ चद् बतला रहे # 
दि उपाधिरूप, द्वव्योंका। परदार्थका झातप्माकें विकार भावमें निर्मित्तफ्ना 
$ । जैसे पुदगल द्रव्यके जो झध कर्मादिक ठोष होते हैं उनको काली ज)व 
केसे करेगा क्योंकि वे सदा पुद्ग्लद्रव्यके गुण हैँ और ये अध क मौदिक 
पुदं खमय द्रग्य हैं, इस ज्ञाना जानता है | ये सदा अतिप्य हे ? ये मेरे 
(कए हुए कैसे दो सकते हैं ! श्राचायेमहाराज छुन्दकुन्ददेव अपनी भाध्या 
स्पिक शेज्ञीसे सीधी वात यह कद रहे दें छि जिन मुनियोकि आद्वारम 


गाथा २८६ १३०५ 


ख्रध!क मे दीप होता पै ध्प्रश्तत्त हिंसापूचक चिन्ता ग््छी प्रकार सोचघ जो 
श्राह्र बतता है उसे अघ' कर्म दोप फहरे हैं। पस अध'कम रोपणा बरतने 
वाला मुनि नहीं है। बह तो पुदूगलमय चीज है । लेकिन अघ-कर्म दोष 
ब'ले या उहिप्ट दोष वाले शआ्राह्रको श्रहण घरने पर सुनिके दोप ऋषि सत 
बनाते हैं । यह निमित्तनैमित्तिक भावका ही तो उदाहरण है ! 

अधःकरम दूषित आहारका निमित्तत्व-- अध-कमका छर्थ यह है कि 
खोटी विधिसे झ्ाहार बनाया जिसमें हिसाका बचाव नहीं हुआ, असयमसे 
द्रव्योपार्जन किया। ऐसे ही अपविन्न भावोंसे त्रिना देखा भाला भोजन 
घनाया वह अध कर्म है। सो अध-कर्म दोप झोर उहिप्ट दीप- ये पुद्गल- 
सम्बन्धी दें पर जैसा भोजन करें तसा भाष द्ोता है, यह एक उदाहरण में 
बात रखी है | इसी तरह द्रव्यको न त्यागने वाला मुनि द्रव्यके नमित्तिक- 
भाष झीर बंधके साधक घिकार भावोंका भी त्याग नहीं फर सकता | 

अधिफारी आत्मस्थभावकी शृष्टि-- परद्रव्य निमित्त होते हैं, परक्े 
विफारमे, ऐसा सिद्ध क्‍यों किया जा रहा है ? यह बतानेके लिए कि आत्मा 
से जो रागादिक भाष होते हैं. उन्त रागादिक भावोंका करने वाल्ञा आत्मा 
नहीं है, घद निमित्त पाकर हो जाया करता है। यह शिक्षा इस प्रकरणसे 
मिलती है कि हे निज आत्मन | तू अपने द्ितके अर्थ अपने ध्ापके शुद्ध 
चेतन्यम्परुपफो देख | तुममें तेरे ज्ञायकस्यभावसे अतिरिक्त स्वभावत 
ओर छुछ तत्त्व नहीं है; विश्ाए नहीं है। जो विकार तेरेमें प्रकट होते हैं 
उस्त्म परद्रव्य निमित्त हैं। यह वधाधिकार है, वधाविकारमे यह समधन 
है कि आत्माका बध फेसे दूर होता दे ? जितने भी ऋपी स्तोके उपदेश हैं 
उतरा प्रयोजन यही है | श्रात्माकी अपने स्वभावपर दृष्टि जाय--हतने 
प्रयोननक लिए ही सब नर्योक्ता वशुन है। नत्योफा वर्णन नर्योकों बतानेक 
लिए नहीं है। फिन्तु उसका पुन आत्मस्वभाव पानेका उद्यम स्रनेक 
लिए दि | 

उय्ठे शका प्रयोजन भप्मस्थरूपकी दृष्टि करान्ना--जेंसे फहींयह 
फट्टा गया है कि आत्माके सुख दुःखकों कोई दूसरा पेंदा नहीं करता है 
उसफ्रा प्रयोजन यह है कि जीयोंकी जो यह हांष्ट लगी है परकी धो रब 
मेरे सुख दु/सफो अमुकने पेदा किया और इस दृष्टिद फारण विरोध झोर 
7 जगवा है बहा यह समझाया गया है कि देखो दूसरेके एुछ किए जाते 
पर सुग्य दुख नियमसे ही हों। ऐसा तो कुछ है नहों | दूसरे प्रयत्न कर हे ऐ 
मेरे सुस्व पचया दुख लिए किन्तु मेरा परिणमन बने तो दले भारन 
पते वी फोई ने भी पत्ते । एस फारण दूसरा फोई तुके सुस्ध दु'ख नहीं सैता । 


रेप सम्रयस्तार प्रवचन एकादशतम भाग 


तू अपना स्वरूप संभाल । तेरे रघचरूपकी समाल दिना ही फप्पनासे तेरे मे 
सख छु ख उत्पन्न हा हैं। रवभाषके संभाले जाने पर फहफनाको दृर घिए 
जाने पर फिर ये लोविक रुख # २ दुख न रहेंगे। तू ऋपने स्वाधोत 
अननन्‍्दको भोगता रदेगा । 
अपविश्रताकी नमित्तिकता-- यहा च्प्टोतमें साधुय आद्वर्को 
रखा हे ! साधु यदि सदोपष आहार करते है, सदोष आहार परत न्मित्ति 
स उनके भाषामें अपविश्नता आती है। यह भार्षोफी अपवित्रता देखो 
नेमित्तिक हुई या रहीं। इस च्प्टान्तफो देकर यहा यद्द एिद्ध दिया है कि 
तेरे में जो रागादिक भाव होते हैँ वे नेमिक्तिक भाव है; तेरे स्वश्नाष नहीं 
हैं | तू इन भाषाकी रुचि छोड़, इन परभाषोंसे रहित अविकारस्षशावी 
आत्मतत्त्वकों देख ! 
परका अकए त्व-- इस दृश्ातफे वर्णनमें ञागे यह कह रहे हैं कि 
जो भर कर्मादिक पुदुगक्ष द्रव्योव दोष है. उत्तकों यह शआमात्मा नहीं ध्रत॥ 
क्योंकि आत्माफा फार्य नहीं है कि वह परद्रन्योंका परिणमल फरे | पर- 
दृब्योंके परिणमनसे परद्रन्‍्योफा परिणमन फारण होता है। तत्व अघ कर्म 
आर उच्ठए दोष ये तो पुद्गलद्रव्यभूत पृदगलकी वात भी अचेतन है सो 
मेरा कार्य नहीं है। ऐसा तत्त्यज्ञान बनाकर उस पुदूगल कर्मका। उस 
नमिमित्तमूत आधारका जो त्यागकर देता है वह नि्मित्तभूत्त वध भाषसे 
भी दूर हो जाता है । इसी तरह जो ज्ञानीसत समस्त पर द्र॒ज्योका त्यास 
करते हैं वे उन परद्रव्योफे तिमित्तसे होने घाले समस्त भावषाँका त्याग 
करते हे | इस त्तरह द्रव्यमे आर भाषसें निमित्तश्त स्स्वन्ध हैं । 
क्लेशमयी कल्पनाये-- देखो भेया! यह सारा जिश्च अपनी 
कह्पमावश अपनी धुत चल्ला जा रहा है। रागरहिति इायकरवभादसात्र 
अपने आपके स्वरूपका स्पर्श नहीं फरता ओर कितना अपघेरेमें यह झात्मा 
दौड़ा चला जा रद्द है। अपने आपके स्परूपकी स्छृत्ति नहों करता ओर 
इस गहन अधकरारमें निरन्तर दुखी रहता है। शात्माको दु खका क्‍या 
काम) उश्ण्डता फर रहा है इसलिए दुःख है । बाह्य पदार्थ कुछ हमारे रच- 
मान्न ढ्गते भी हैं क्या ? घर बेभव लोक इज्जत) ये कुछ हमारे इस असृतत 
धाव्मतत्त्वमें चिपटते दो, लगते हों ऐसी कुछ बात हं।ती है कथा ? ऐसी 
कुछ भा बात नहीं है पर जगतफे सायाग्य मोदी जीवोपर दृष्टि देकर उसमे 
अपनी कु शान बसानेके लिए कितने रूपक बनाये जा रहे है 
रागपरिदरणका उ्यम-- सैया ! कास कोई न आयेंगे न यह चेंमवे 
और त ये लग। कोर भी दमारा मददगार न होगा। पर देखो मोहक। 


गाथा २८६ शी 


बुद्धि ऐसी पड़ गयी; इसकी बुद्धि ऐसी अपविद्र हो गयी कि अपने क्ष् य 
भावोंमें, अपने विकारभाबोंसें ऐसा एकमेक बन रहा है कि अप तने 
परिणामों से यह रागादिक भावांनी अलग नहीं कर सकता। जीवब रे 
विभावोंकी रुचिका इतन्ता दृढ़ बंधन है कि छोडा नहीं जाता। कोई ई 
कहते कि मुझसे परिवार नहीं छोड़ा जाता है। अरे परिवार तो छुटा हा 
हुआ ऐ। परिवारविषयक ७ि'्तमें जो राग है वह राग नहीं छोड़ा जाता 
है। परविषयक राग छोड़ने के लिए कर्तव्य हे कि इस आत्मरू रूपवो 
देखें। ये जो रागादिक श्रौपाधिक भाव हैं वे बरवादीके ही कारण हैं । 
इनसे हद्वित नहीं है । हि 
निजप्रभुपर उपसर्ग-- भेया ! रागादिक भावषोंसे अपनेको निराला 
तक तो तेरा प्रभु तुके भिल्लेगा$ नहीं तो रागादिक परेशानिया तेरी दूर न 
होंगी। केसा उपसर्ग है इस अपने आपके प्रभु पर ? यह मन दोड़ा चला 
जाता है अह्ितकी बातोंमें । जिनमें कुछ भी सार नहीं है ऐसी कल्पन,ऐं 
वे जकड़ कषेते हैं कि उनसे असावघानी हो जाती दे अथवा चेहोशी छ) 
जाती है| इस बेहोशीको दूर करके अपने आपके सहजस्वरूपको निरखना 
। आनन्द कहा बाहर दे ढना है ? स्वय तो भानन्दस्वरूप है । 
मार्गप्रकाश-- इन ऋषी संतोकी करुणाका बदला फोन दे सकता 
है? ज्ञिन ऋपी सतरोंने अपनी साधना करके वस्तुस्वरूपको समभकर हम 
जेसे साधारण जनोंको ऐसे सुगमरूपमें रख दिया है फि हम भी कल्याश 
का मार्ग जानने लगें। सदाके लिए सकट सिटा देनेका उपाय बना देने 
वे कितने उपकारी जीव होते हैं ? उनकी महिमाकों कोन कह सकता 
है जरा इन्द्रियोंको सयत करके, मनको अपने आपके स्वभाव पर रोक 
करके अपने आपके ही स०रूपको कुछ देखे तो वहीं यह अ्रष्ला, अकियन 
ऋद्धिसम्पन्न प्रभु अपने आपकी हृष्टिमें आयेगा ओर यह में केबल अपत्ती 
दृष्टिमें रह तो जगतके पद्‌,थाँ की च।हे कितनी भी खलबली मच रही हो 
पर यह क्षोभ नहीं आ सकता। यह क्षोभ आता है. तो रुदकी कर५नाके 
कारण भ्ाता है | द 
मोहकी उद्धृवता-- भेया ! यह केसा नाच है ? क्या सम्बन्ध है 
एकका दूसरेसे । हैं तो सभी जीव अत्यन्त न्‍्यारे, सभी जीव अपने शआपसें 
अपनी कल्पना सचाकर अपने झापका कार्य पूर्ण करने मात्रमें लगे हैं । 
इसके स्निबाय कुछ दो नहीं रहा है किसी परका क्सी परमें कुछ, लेक्ति 
यह मोही जीव अपनी कह्पनामें सारे विश्वको चबा रहा है, निगलन्ना 
चाहता है । सो चाह दी चाह है, होता कुछ नहीं है। तो मनको स्वच्छ 


श्श्८ समयसार प्रवचन एक्राइशटम भाग 


रखिये। क्लेश नहीं सहना हैं तो अपने आपको एकत्व स्वरुपर्मय देखिए 
फबल देखिए। इस बघधनसे निवृत्त होनेके लिए कुछ भावज्ना भाये कि में 
शुद्ध क्षानानन्द् स्वरूप स्वभाष चाला हू । 

स्वरूपका ग्रहंण-- स्वरूप होता है पदोथॉमे, पुदुगक्षेगें रूपए, रसे 
आदिक होते हें तो मेरेसें क्या स्वरूप मित्नेगा ? यह मूर्तिक चीज तो है 
नहीं जो टटोलनेमें श्रा जाय । यह आत्मा ज्ञानमात्र अमू्त पदार्थ है । इस 
का सममभना ज्ञान द्वारा द्वोगा। इसका ग्रहण फरना ज्ञानसे होगा और 
ज्ञानरूप विधिसे होगा ओर ज्ञानरुपमें ही होगा। दूंसरी प्रकार इस श्राप्मा 
का ग्रह्षण नहीं हो सकता । अपने श्रापको देखिये--यह तो सहंज जानन 
वृत्ति रूप है निर्विफल्प हे इसका विकल्प करना स्वभाव नहीं है । यह 
सर्व परवस्तुवोंसे उदासीन हू) प्रत्येक पदार्थ परसे उटासीन है । कोई द्ंस्तु 
किसी दूसरे वस्तुसे लेनदेन नहीं रखता। जो निमित्तनेमित्तिक भाव- 
पू्ेक कार्य हो रहे हैं. वे भी इस तरह हो रहे हैं जेसे कि परिणम सकने 
वाला उपादान अनुकूक्ष निमित्तको पाकर स्वयके प्रभावसे, स्वयकी 
परिणतिसे विकाररूप परिणमता है। निमित्तभूत परद्रव्य इसमें बिकार 
स्थापित नहीं करते हैं । यह उपादान स्वयं अनुकूल निमित्तको पाकर घूं कि 
ऐमी ही योग्यता वाला है सो अपना अभाव प्रकट कर लेता है। | 

सकलघिविक्तता- एक द्रव्यका दूसरेसे लेनदेन कुछ नहीं हुआ पर 
ऐसा ही निमित्तनमित्तिक सम्बन्ध हैं, लेनदेन भी नहीं और ' निर्मित्त- 
नेमित्तिक सम्बन्धका अभाव भी नहीं । हम बोल रहे के आप सुन रहे हैं 
इस स्थितिमें हमने आपसे क्‍या लिया और आपने सुर्कको क्‍यों दिया ? 
कुछ भी नहीं । झाप अपने स्वरूपमें रहते हुए अपना परिणमन कर रहे 
हैं, हस अपने स्थरूप'प्रदेशमें रहते हुए अपना परिणमन करे' रहे हैं। 
निमित्तनेमिशिक भाव तो हो गया कि आप मेरी बात सुननेके निमित्तसे 
अपनेमें किसी प्रकारकी ज्लानधारा बना रहे हैं और भाप ज्षोगोंकों सुननेके 
रुचिया जानकर हम अपनेमें अपनी चेष्टा कर रहे हैं. फिर भी आपने हमें 
कुछ दिया दो या हमसे कुछ लिया हो तो बता दीजिए | आप भी अकेते 
सूनेक्रे ही सूने दैँ ओर हम मी अवेले सूनेक ही सुने हैं। जो मुमेमें है वह 
मुमसे बाहर नहीं जाता जो मुझमें नहीं है वहं'किसी दूसरे पदर्थसेःनहीं 
आता । | 8 
धर्मोभय-- वसतुफा ऐसा स्वतत्रस्वरूंप जिन संतोंकी दृष्टिमें दढता- 
पूवेंक घर कर गया है उन सततोंने इस ससारको पार करें लिया संममिए 
ओऔर जिन्हें इस बस्तुस्वतत्रताकी खबर नहीं है उन जीवॉनि अपने आपको 
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अधरास्वरूप बनाकर अपने आपको संसार गतमें डाल दिया | घमप छन 
के लिए बाहरके आडम्घर नहीं करना है। बाहरके आडम्बर आर झाल्म्प्न 
तो करने पड़ते नि इस कारण विएय कषाय खीर शुभोपयोगसे जो समता 
चला आया है उसको उस कठिनतासे अशुभोपयोगसे निक्क्तनेका छुगम 
आल्म्बन कुछ होना चाहिए। बाह्य आलस्‍्बनके रहते हुए भी जितना 
अपने आपमें आपके स्वरूपका दशेन ओर आज़म्बन है उतना तो किया 
धर्मका पालन और शेष किया मदकषायका अनुभवन्न ओर उससे होने 
वाली विशुद्धिसे हुआ एक तृप्तिका अनुभवत्त । ५ 
ज्ञानमार्ग- भाई यह मार्ग बड़ा उत्कृष्ट मार्ग है, यही ज्ञानका मांगे 
है। भक्तिमागंसे भी ऊँचा उत्कृष्ट जो सोक्षमार्गका अनन्तरपूर्ब भाव है उस 
सार्गकी कथा चल रही हैं. कि समग्रवस्तुवोंको केचल उनन-उनके स्थरूपसें 
देखा जाता हैं । एक बस्तुका दुसरे वस्तुके साथ यदि सम्बन्धबुद्धिका भाव 
नहीं रहता है तो यह सकटोंसे छूट सकता है । इस जीव पर सकट हैं कहाँ" 
परवस्तुवोसे, पर हैं अपनी जगद्ट, तुम हो अपनी जगह । पर) परवस्तु- 
विषयक जा कल्पना बना ली हैं. उस कल्पनासे दु खी दो रहा है । बाहर में 
चाहे झ्च्छा बानावरण दी पर तुम्हारी कल्पनामें यदि दु खपूण वातावरण 
छाया है तो तुम तो दु खी दी हो। चाहे बाहरमें पड़ोसमें दु खपूर्ण बाता- 
बरण दो किन्तु आप सुखपूण भाषोंसे भरे हों तो आपको कोई क्लेश नहीं 
। हमने अपनी ज्ञानधाराको विपरीत सोड़ा सो दु ख़ी हैं और अपन्ती 
ज्ञानधाराफो हम-सह्दी लक्ष्यमें मोड़ ले तो अभी भी हम सुखो हैं । 
समत्व दूर करनेका यत्न-- मेरे सुख दुःखका देने वाला कोई दूसरा 
पदार्थ नहीं है । सेरी दी कलर्नामें राग्ठेप् सोहके भाव वन रहे हैं, ऐसा 
जानकर हे हितार्थी आत्मन्‌ | तू अज्ञान अधेरेकों दूर घर | एक ही प्रयत्त 
कर कि वस्तुका अपने सरवके कारण जेसा स्वरूप है उस स्वरूपसे ही 
अपनेको तू देख। ऐसे वस्तुस्वातन््यका निरीक्षण तेरे लिए हितकारी 
होगा अन्य कुछ भी ठुमके हित्तकर नहीं हैं। छुछ क्षण तो लोकम्रसगोंसे 
हटकर झलोकिक उत्कृष्ट निज ज्षान्तस्वभावमें तो स्थिर हो । इस अत्तादि 
अनन्त ससारमें कितनी सी जगह है जिसमें तू ममत्व कर रहा है। थे 
कितनेसे प्राणी हैं जिनमे तू समता कर रहा है। यह कितनास्ा सम्बन्ध 
जिसके लिए तू ममत्व कर रहा है। यहाके मरे कद्दी राजू पर्यन्त पहुच 
जाबगे फिर क्‍या रहेगा * तीन लोक ओर तीन कालका पूरा बिस्तार 
देखना ज्ञार उसका ध्यान करत्ता, इसे घमध्यान्प | उत्कृष्ट ध्यान बताया 
है। इसका नाम है संस्थान विचय | तू रृष्टिपसार तीन लोकबवा विग्त,र 
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देख ) तीतों लोकका फलांव देख तो तेरा मोह दूर होयां शरीर मोहके दूर 
होनेसे तुमे अपने श्रापमें शाति प्राप्प होगी । 

आहार और परिणास- साधु जनोंके आहारफे विपयर्म किसी 
प्रशारकी वितना नहीं चलती। शझ्ाहार सरस हो या नीरस हो, उसमें 
समान वृद्धि रहती है। उनका मान हो या 5पमान हो उसमें भी उनकी 
समता रहती है। जथ आउारविपयक कोई रागद्वेष नहों है तब आहार 
ग्रहण करके भी आहार प्रहएकू” ज्ञानी संत्तोंके चंध नहीं होता। फिर भी 
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आहारपहणसे पूव उस पात्रके ही लिमित्तसे कोई भोजनादिक बनाया जाय 
तो वह उदिष्टि दोष है, साथ ही हिंसाका बचाव न करके वह बनाया हो तो 
अप्रध'कर्म दोप है । यह दोप उस पुद्ुगलद्रव्यमें ही है; उसको साधुने नहीं 
जिया, किन्तु उसको निमिच पाकर साधु पुरुपके श्मथोग्य होनेके कारण 
विकल्प हुआ । वह वंधका कारण बनता है। सो वहा भी वंघ हुआ साधुके 
परिशामके कारण और साधुके परिणाम वनानेमें निमित्त हुए वे चांह्म 
पुदगल | 
परकृत बन्धका अभाष-- पुदुगलद्रग्यके परिणमनके कारण साधुफे 
वब नहीं हुआ ' यदि परद्रव्योंके परिणमनके कारण वघ हो जाय तो फिर 
कभी मोक्ष ही नहीं हो सकता । इस प्रकार विचार करके अर्थात्‌ परद्रव्यों 
ओर धपतने परिणासोंका परस्परसे निमित्तमैसित्तिक सम्बन्ध है, ऐसा 
आनकर समस्त परद्रव्योंको अपने पुरुषार्थसे त्याग दें ओर दिर निमित्तको 
त्याग करके अपने विभावषोंकी परिपाटीकों भी दूर कर दें। ऐसी स्वच्छता 
होने पर घाराप्रवाह रूपसे अपने शआत्मामें ज्ञाल चलता है। अब ज्ञानसे 
युक्त श्रपता झाध्सा अपने भात्माको परिणसा रहा है । इस शुद्ध इत्तिके 
होनेपर जब कमंवघधत उख़ड़ जाय तो यह्द ज्ञायकस्वरूप मगवान श्रांत्सा 
अपने आपमें प्रकट होता हे । 

प्रसगके त्यागका उपदेश-- यहां यह उपदेश देते हैं कि हमारा 
भाव जो बिगड़ता है वह छिसी परपदाथके सगसे बिगड़ता है | यदि फ्सी 
परपदार्थका सम न हो तो फिर भाव केसे बिगड़े ? फ्ोई्सा भी चिगढ़ा 
भाव ऐसा बताओ कि जिसमें किसी परवस्तुका ख्याल न किया गया दो 
ओर वियाड हुआ हो । किसी भी प्रकारका पापका परिणास ही । पापका 
परिणाम होगा तब ही जब किसी परपदार्थका स्यात्ष वनाए। तो हमारे 
बिगड़े भावोंमें निमित पड़ते है कोई परद्रव्य । इससे यद्द सिद्ध है कि मेरे 
भाषोंका विगाड़ मेरे स्वभावसे नहों होता। वह बिगाड़ किसी परपदाथ के 
स्म्वन्धका निमत्त पाकर होता है। ठव क्‍या करना है ? ऐसा जानफर 
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प्रयने विक्रार भावोसे उपेक्षा रखना है| ये मेरे स्रभावसे नहों इत्पन्त ह्टीते 
खीर फिर जंसा अपना सहज ज्वञायवरूरसप है उस रूप ही अपनी दृष्टि 
फरना, यही है. बंधसे छुटनेका उपाय | इस उपायसे यह आत्मा पतन 
आपके आत्मस्परुपमें घिक सित हो जाता है ' हर / 

फर्म वन्‍्धका निम्ित विभाव परिणाम-- भया : जो दमसारी पर- 
तत्रताक फारण हैं वे कर्म हमने खुद ही तो बांघे। हमारे कर्मोको कोई 
दूसरा नहीं चाधता ऐ हम द्वी खोटा परिणाम करके अपने क्मोवी वाधते 
हैं प्रार जय उन बरमेका चदय आता हैं तो फिर मलिन परिणाम होता है । 
हम यहा पर व बल अपना परिणाम ही खराब बनात॑ हैं, फिर चाहमें जो 
फुछ होता ह यह निमित्तनेसित्तिक सम्बन्धवश स्वयं होता हैं । कितनी ही 
पघाय पी स्थितिया हों वात जो वधन हुआ है. वह हसारे राग प्णामसे 
रआ है; बाहरी चीजोसे वंधन नहीं हुआ है। देखो यह सारा विश्व 
फार्मा ण बर्गशाबीसिे मरा हुआ है। फिर भी यह जीव कर्मसि ववता हें त्तो 
खदका रामह्ेप मोह भाव होता ह सो बेंधता है । अनेक तरहकी क्रियाएँ 
हम जगतमभे देखी जाती ्ु किन्तु जीवफा जो वधन होता है घपह्ठ र। गठप 
मोह भाषसे द्ोता है । ॥॒ 

परपदार्थम विभावफी आश्रयभुतता-- रागद्वप मोह होता है दूसूर 
जीवोंझा ः्याल फरनेसे | जो छुछ भी विकल्प उठता दे षए दूसरे जीदोकों 
फुट जतानेके लिए घठना 0। जेसे आप बड़ा मक्ताल घनवाते) बढ़ा वन 
जओोडते। तो मफानफे लिए मकान नहीं पनाते। धनके लिए घन नहीं जोड़त 
किन्तु इसरे लोग समक जायें कि ये बढ़े पुण्य वाले हैं ऐसा दूसरोंक) 
समगभानेके लिए हो लोग धन जोंडते हूँ। घनके लिए घन कोई नहीं 
जोद़ना | दूसरोंछ्ी निमाहमें में महान रह इसके लिए जोदते हैं प्रचेतन 
पद्वाव मोर फिर इससे भी झ्विक गहरे ममंसे जाये तो दूसरे जीवोको 
प्रश करने फे लिए भी घास्तवर्में चेप्टा नर होती जिन्तु अपने आपमें जो 
रागपरी पहपनाएँ एए है. उस रागफों ही पृष्ठ रखने के लिए चेप्टाएं 
४११ ४। 

हितप्रेश्क ठपरैश-- तथ ऐसी स्थितिर्में आझायाये महाराज उपदेश 
पएरते है कि देखो किसी जीदफा किसी दूसरे जीवसे फाई सम्बन्ध नहीं 
है। पद छपने-्हपतने प्ररेशके रामी एं। हम दूसरे जीषफा पए नहीं पर 
सती इस से बि्सी जीवकी सुखी पर रूफे आर मे ट.स्वं कर सफें। न 
उमंदा शीषम दे सके झार न ब्लवा सर श पर सये आर इसी प्रपार दर रे 
जीप भी बोर पए नहीं एर सपते। फिर एम जगतसे झ.ने इस पर्याय है 


श्ष्टर समयसार प्रंवदन्त एकादश्तम भ।ग 


प्रसिद्ध करनेका, स्याति करनेका क्‍यों भाव रखते हो? अत्येक पदार्थ ऋषने 
अापक रचरूपमे हे, परके स्घरूपसे रहित हे; सुत्ता हरे । यह सारा विश्व 
सून्ता है । विश्वका अर्थ है ६ जातिके द्रव्योंका समूह | उस समूहदमें एक एक 
द्रव्य सव आ गए प्रत्येक द्रव्य दूसरे समस्त द्रग्योस पूर्णदया रहित है । 
किसी भी द्रव्यका प्रदेश गुण प्योय कुछ भी क्सी दूसरेम नहीं है । इस 
दृष्टिसे देखो तो प्रत्येक द्रव्य सूने हैं, हम सूने हैं; आप सूते हैं, रूव सूने है 
तो सारा विश्व शून्य है। फिर क्‍यों नहीं अपने ज्ञानानन्द्रबभाषकी ग्रतीति 
करते आर सुखी रहते ? 

आत्मग्रभुपर विकहपोंका प्रहर-- ये जो तरग क्ल्‍्उनाएँ च्ठती हैं) 
इस जगतमें जितने भी जो कुछ सुख दु ख, जन्म मरणा आदि होते हैं वे 
उन्त जीवॉके अपने अपने उपाजित क्मकि उदयसे होते हैं। किसीके कर्सों 
को कोई दूसरा नहीं हे सकता है और न हर सकता है | इस कारण व्यथ 
के विकल्प क्यो करो ? में दूसरेको सुखी करता हू) दु खी करता हू, ये 
व्यथंक विकल्प हैं, क्योंकि तुम छुछ कर सब ते नहीं ओर मान रहे हो, इस 
मान्यतासे तुम अपने आपकी शआत्माकी हिंसा कर रहे हो। तुम्हारा जों 
प्रभुस्वरूप है, जिस ज्ञानके द्वारा समरत लोकको, त्रिफालवर्ती पदा्थेवो 
एक साथ स्पष्ट जाना जा सकता ह# वह ज्ञान कुण्ठित हो रहा है, कविक- 
सित है, यद्द प्रशुस्वरूप पर ही तो प्रहार है । 

आत्मर्दिसा-- इस प्रशभुमें ऐस्स अलौकिक अन्ञुपस आनन्द हैं कि 
जिस झानन्दमे न कोई पराधीनता है, न फोई इसका बिन्छेंद है, न इसमें 
घटाबढी है | उत्कृष्ट आनन्द इन जीबोंमें हैं. किन्तु अपने यथाथ्थस्थरूपको 
तन जाननेसे बाह्य पदार्थोंमे ऐसी बुद्धि होने से यह जीब दु खी हो रद्दा है) 
अपने आतन्दभावका घात कर रहा है। यही तो है हिसा | तुम्॒ श्रद्धान 
करके; विधाव करके अपनी हिंसा करते चले ना रहे हो | 

सस्‍्वके मावसे स्वकी सृष्टि-- देखो भेया ! जो छुछ तुम बनते जा 
रहे हो सो अपने परिणामोसे बनते जा रहे हो । जेसे साप रूम्बा पडा 
रहे, गोल वन जाय) टेढा वन जाय) जसा चाहे वह अपने को झपने बज 
से चनाता है; इसी तरद्द हे आत्मन्‌ ! तुम अपनेको अपने वत्से जैसा चाहे 
बनाते चले जा रहे हो । नारकी, तियतच्व, मनुष्य देव इन गतियों रूप अपने 
को बना रहे दो) सो भी तुम अपने परिणामोसे बना रहे हो | संस र भावों 
से हटकर सोक्षके सार्गमें लग रहे द्वो सो भी ऋपने परिरामोसे लग रहे 
हो | अपनेको मुक्त बनावोगे तो अपने शक बनावोगे। अत पर- 
बस्त॒का कुछ मुझे वबन है ऐसे मिथ्या विकल्पको छोड़ो । 


वाथा ८ डे 


व्यबह प्रका विरोध क्ष करके निश्चयका आलंबत्त-- निश्चयको 
दृष्टिका आलम्बन एक अमृत्त दक्तव बह्दा गया है, परन्तु व्याष्ह्रिक्तामे 
काये कारण-भाव भी है; इसका विरोध न करके निश्च यका आलम्बन 
अमृतपांम कहा गया है | इस निश्चयरृष्टि सें वेचल एक अपना छा त्मा देखा 
जा रहा है। बुरा बन रहा है तो अपना आत्मा देखा जा रहा है। भत्ता 
बत्तता है तो अपना श्रात्मा देखा जा रहा है। जहा केबल अपना श्रात्मा 
ही देखा जाता द्वो श्रन्य द्रव्योंपर दृष्टि न दो तो यह कव तक घुरा बनेगा ! 
इसका बुर।पन शीघ्र द्वी नष्ट होगा। ऐसा उपदेश देकर आचाय देवने 
समस्त परद्॒व्योॉंका आश्रय छुडाया है । फसंचध होत्ता है तो किसी पर- 
द्रव्यमें ज्याल करके होता है । कसंबध न करना हो तो पर द्वव्योंका सहारा 
छोड़ दो । जब फेवल स्वके आधीन रबफा उपयोग रहेगा तो कमंवध रुक 
जायेगा | 
व्यवहारपूर्वेक व्यवहोरका प्रतिपेघष-- व्यवद्दार तो प्रतिपेधक लिए 
है, परन्तु सविधि व्यवहारपूर्वक व्यवद्दारका प्रतिपेध होता है । यदि विधि 
पूचक व्यवहांर नहीं है तो ऐसे व्यश्हारंसे हठे हुए जीवोंका कल्याण नहीं 
ओर व्यधहार घर्म भी खूब किया जा रहा है ओर अपने आपके ज्ञान- 
स्र्रूपका परिचय नहीं है तो कितने दी त्रतादिक किए जाये; उससे मोक्षकरी 
सिद्धि नहीं होती । अपने फल्याणके लिए करता क्या है ? इद्रियोको सयत 
करे; आखोंको बद करें ओर अतरमें सनके द्वारा परपदार्थोका विकह्प न 
करे तो ऐसी स्थितिमें मनको परसविश्राम मिलता है कौर उस परम- 
विश्वामके कारण अपने आपही अपने आप उस ज्ञानज्योत्तिका अन्तुभव 
होता है । जहा केवल अपत्ता ज्ञायकस्परूप दी अनुभवर्में आए तव इसको 
उत्कृष्ट स्वान्ुभष होता है । 
स्वानुभवकी उत्कृष्टता ओर उसका उपाय- स्थानुभव ही जगतमें 
उत्कृष्ट तत्त्व हैं। जितनी आत्मसिद्धि होती है बह सबानुभवक प्रसादसे होती 
| जिनके स्वानुभव हुआ है उन्हें अपने ,आपको अभेदरूपसे जानने से 
होता है। जिन्होंने अपने आपको अभेदरूपसे जाना है घन्‍होने अपने 
 अभेदस्वरूपका परिचय पानेसे जाना है | अपने स्वरूपका परिचय जिन्हे 
हुआ है उन्होंने अपने ओर परके यथार्थस्वरूपको पहिचान्ता है। अर्थात 
सब भेंद्विज्ञानकी मद्दिमा है | भेदविज्ञान दोता है यथार्थ निर्णय करनेसे | 
जंसा बह पदार्थ है। जिस गुणमें तन्मय हैं, उन्-उन्त रू4 उन पदार्थोकि 
परिचयसे भेद्विज्ञांत होता है। यदि यद्द ज्ञानरबरूप आत्मा छपने ज्ञानर 
है तो मोक्षमार्ग,है ओर यदि ज्ञानका सहारा नहों है तो बचनोंसे जीव!दिक 


१४४ समयसार प्रवचन एकादशत्म भागे 


पंदार्थोका नास लेते जाएँ ओर अनेक शास्त्रोंका ज्ञान करते जाएँ ओर 
दया ब्ृत्ति समिति इनका खूब पालन करते जाएँ तब भी इन जीवॉक) शांति 
नदीं झा सकती है, मोक्षमार्ग नहीं मित्रता है। यह शातिका परमाथभूत 
उपाय ही उपादेय है । इसके उपायके लिए वहे-बड़े राजा मद्दाराजा चक्रव- 
तियो ने पाये हुए सर्व विभावोंका त्याग किया ओर आध्यात्मिक म गेमें 
अपता उपयोग लगाया | 
जानवुत्तिसे रहनेका उपदेश-- भेया | इन अतिम दी गाथाबोंमें 
यह सिद्ध किया है कि देख तेरा पवित्र ज्ञानानन्द्रबभाव है। तेरेमें विकार 
आना स्वभावफा कार्य नहीं है। ये विकार परद्रव्य छपाधिका निमित्त 
पाकर हुआ करते हैं। तू अपनेकोी किसी विकाररूप मत शझअलुग्व वर ! 
तू शुद्व क्ञानमात्र ही अपना स्वरूप मान ओर केवल जानन ही) ज्ञातास्ष्टा 
रहना ही अपना कार्य मान | यदि इस प्रकार अपने विभक्त एकत्घ स्वरूप 
अपने उपयोगको लगायेंगे त्तो कर्मवध क्टेंगे। मोक्षमार्ग मिल्लेगा। शाति 
समद्धिकी वृद्धि होगी | केंचल एक यह ही मुख्य उपदेश जेन सिद्धान्तका है 
कि अपनेको सबसे न्‍्यारा अमृत ज्ञायकस्यरूप अनुभव करो | धर्मकी यही 
जड़ है । यदि अपने को ज्ञानस्वरूप न अनुभव सके तो मन) बचन, कायके 
कितने भी श्रस कर डालें धतसे शाति न मिल्लेगी। जिस फायके करनका 
जो उपाय है बह फार्य उस उपायसे ही सिद्ध होता है | 
अमुक्त और मुक्त होनेका उपाय- समाधिशतकर्मे स्पष्ट बता दिया 
3 कि है आत्मन्‌ तुमे यदि देह पाते रहना ही पसद्‌ है तो उसका उपाय 
यही है कि तू देहको यद् में हू ऐसा मानता जा, तुझे दे मिलते ही रहेगे । 
अर्थात्त तुमे जन्ममरण करना द्वी पसद है तो उसका उपाय वे वत्ष यह ६) 
है कि तू अपनेक्ो शरीररूप मानता जा और यदि तुझे: जन्ममरण परूद 
नहीं हैं अर्थात्‌ नये-नये देह पाना पसद नहीं हैं तो तू अपनेकी देहरूप न 
सानकर सबसे अत्यन्त मिन्‍स स्वरूप वाला श्ञानमात्र झपनेको मान्‌ वर्थों 
कि जिससे हमारी उपेक्ष। होगी उसका वियोग हो ही जायेगा । जेसे हस 
अपने जीवन व्यवद्दार्में जिस मित्रसे उपेक्षा करके रहते हैं घह मिश्र मेरे 
साथ जग नहीं सकता । हम उपेक्षा किए जाये ओर कोई दूसरा मेरेसे जुटा 
लगा रहे) यह तो न द्ीगा । इसी तरह हम देहसे उपेक्षा ऊरें। देहसे सर्वथा 
अपने फो भिनत माने) केवल ज्ञानशवरूप अपन आत्माकी शृष्टि रखें तो यह 
37 कब तक मेरे साथ लगेगा 
झात्माश्यका प्रवाप- भेया | इस एकत्थ निश्चयगन आत्मतत्त 
को झआराधनाके प्रतापसे ऐसी विशुद्धि बढ़ेगी, ऐसा विकास चलेगा कि 


गाथा रेप पर 


हम उत्कृष्ट परिशामोंसे बढ़कर इन कमोसे दर हो जायेंगे ओर व॑बत्त 
प्ामघन आनन्दमय में आत्मा रहगा। तो मूुल्तलसें यह उपाय सब प्रथम 
करना है कि तू देहसे भी अपनेको निरात्रा जान। जिसने देहसे न्यारा 
अपने आत्मस्वरूपकी जाना उसने परिवार, रिश्तेदार, रिछजन/ स्द्से 
न्यारा अप्रने आपको समझ ही लिया | जहां सोह सम्धन्धित चततन्यपद 
से अ्पनेको न्‍्यारा परख लिया वहां पर विकार भाषके आश्रयभूत जड 
अचेतन पदार्थोंसे न्‍्यारा तो जान ही लिया। अपनेको सबसे न्यारा 
विकारसे भी न्यारा ज्ञानानन्द्स्वरूप देखो तो इस छेहसे उपेक्षा हो जानेके 
कारण यह देह फिर तेरेसे चिपटेगा नहीं। भले ही पू्ष संस्कार ओर कर्म 
वंघनके कारण अह्पभव शेष रहें। किन्तु वे शुजरनेके लिए ही आते हैं 
बढ़ानेके लिए नहीं आते। 
इस बधाधिकार में सारभूतत उपदेश यह किया है कि तू संसारके 

दुःखोंसे छुटना चाहता है, इन कर्मंबंधनोंसे हटना चाहता है तो स्नेहफो 
तल और सबसे निराले अपने छ्ानरवरूपको पेख। अहा ! तब यह ज्ञान- 

ज्योति ऐसी सुसज्ञित हैं. शोर समर्थ है कि रागादिकोंके उदयको माक्नों 
अदय होकर विदारण फरती हुई रागादिकके कार्यफोी अथीत्‌ कर्मबन्धवों 
तत्काल दूर कर देती है । जब अज्ञान अन्धकार दूर हो गया तब इस ज्ञान- 
प्रकाशका असीम प्रंकाश विस्तृत ही जाता है । 


इस प्रकार इस उदात्त ज्ञानपात्रके प्रतापोदयके फारण यह घन्धमाव 
निष्क्रान्त हो जाता हैं। 


& इति सम्रयसार प्रवचन एकाइशतम भाग सम्राप्त के 


#लस.-:555 5? 0७७००) कनक्कक ५७-५० ५५३०५७५५७५७५५०५७४५५७५५०७५॥-७७++७७५७०७३०७क-क०क०५७» ५००७० ५... । 


ह्त यम ाततपइकश दा तीन नमन नकल न+3-3 >>... 
मद्रक-'खेमचन्द जेत, जेन साहित्य प्रेस, १८५ए रणजीतपुरी। सदर मेरठ । 
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आध्यात्मिक ज्ञान विज्ञानफे सरल साधने अवश्य लाभ लीजिये- 


धरम प्रेमी चर हा | यदि आप सरल उपायॉसे आध्यात्मिक धान 
ओर विज्ञान चाहते हूँ तो अध्यात्मयोगी पूज्य श्री बर्णी सहजानन्दजी महा- 
राजके निम्नलिखित प्रवचनों ओर निब्रन्धोंकों अवश्य पढ़िए | भाशा ही 
नहीं, अपितु पूण विश्वास है. कि इनके पढ़नेसे आप ज्ञान शोर शान्तिकी 
वृद्धि अनुभव छरेंगे। 
१. प्रध्यात्मप्रन्य सेट-- आत्मसवोधन २), सहजानन्द गीता सान्व- 
यारथ १), सहजानन्द गीता सतात्पय २), तत्त्वरहस्य प्रथम भाग १), २-३-४- 
४ भाग, अध्यात्मचर्चो ७४ पे०, समयसारभाष्य पीठिका मूल 3१ प० 
समयसारभाष्य पीठिका साथ ७५ प०, सहजानन्द डायरी-१६५६ श॥॥)॥ 
सह्द जानन्दटायरी-१६४७ १॥।), सद्दजानन्द डायरो-१६४८ १॥|), सहजानर्द 
डायरी-१६५६ ४० पै०, सहजानन्द दायरी-१६६० ४० प०, भागवतधर्म २) 
समयसारइप्टान्तसर्म ३७ पे०, अरध्यात्सवृत्ताबलि प्र. भाग २५ पे०) हि. भाग 
* सनोहरपद्यावली प्र. भाग रेण्प., द्वि भाग, हृष्टिसाथे *५पे., सुवोधपत्नाचलि 
६२ पे०, स्तोत्र पाठ पुक्ल ३७ प०, एकीभात्रस्तोत्र अध्यात्मध्यन्ति रे४ प०॥ 
फल्याणमन्द्रिस्तोत्र अ० घ्यनि रेश पे०, विषापहारस्तोत्र अ० घ्यनि रटूपे-) 
सूत्रगीता पाठ २५ पै०, समयसारमद्दिमा रेश पे तत्त्वसृत्रसाथ ३७ पे० 
अध्यात्मरत्लन्नयी समूल ७श्प० समयसा[र एक्सपोजीशन पूव॑रुश २४५ प० 
समयसार एक्सपोजीशन फठ कर्म ० +४प०, द्रग्यसग्रह् प्रश्नोत्तरी टीका ४) 
द्रव्यरष्टप्रकाश २५प.,, आत्मउपासता २४५ पं.अध्यात्सरत्सनत्नयी गुटका २४पे० 
समाधितन्त्र सभावार्थ, सहजसिद्ध सहस्तत्तामस्तोत्र टीका। ज्ञानाणव भ्रवचन 
शीर्ष) प्रबचचनसा र॒प्रवचन शीप, समयसारप्रवचन शीष, नियमसारभ्रयचनत 
शी५। पत्चास्तिफाय प्रवचन शीष) भात्मानुशासत प्रवचन शीष, अध्यात्म- 
सूत्रप्रचचन शीर्ष, समाधितन्त्रप्रबचन शीर्ष, इष्टोपदेशप्रबचन शीष । 
प्रष्यात्म प्रददत सेट-- घम प्रवचन १), सुख कहां ४० पृ०; 
अध्यात्मसूत्रम्नवचन पूर्वाद्ध २॥), अध्यात्म सूज्नप्रवचत उत्तरपूर्ष भाग ३) 
अ० प्रवचनअन्तिस भाग, प्रबचनसार प्रवचन प्रथम भाग २।।), दित्तीय भाग 
३), तृतीय भाग ९) चतुर्थ व पद्चस भाग ' ३), पष्ठ भाग १॥)। संप््म 
भाग १७), अष्टम भाग १॥), नलबस साश १॥), दशस भार १७ एकादश 
भाग १) द्वादश मांग, देवपूजा प्रवचन २।))) भ्रावकपटकर्म प्रबचन्त १) 
समयसारप्रवचन प्रथम माग ३), द्वितीय भाग २), तृतीय भाग २); 
भाग २॥), पश्चम भाग १), षष्ठ भाग, सप्तम भाग, अष्टस भाग) नक्‍स 
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भाग, दशम भाग) एकादश भाण, द्वादश भाग, त्रयोदश सांग, कि दृश भाग, 
पप्चद्श भाग, प्रसात्मप्रकाशप्रवचन श्रथम् भाग १॥), हितीय भाग सा 
तुतोय माग ७५ पे७ चतुर्थ भाग १), पश्चस साग १॥॥), षष्ठ भाग १॥), 
सप्रस भाग ९॥), अष्ठम भाग, सुख यहां प्रथम भाग २) ) द्वितीय भाग २) ! 
तृतीय भाग २); चतुर्थ भाग १), दशसूत्र श्रनचत्त ४ प॑०। सरल दाशेनिक 
प्रबचन, नियमसार प्रवचन ९-९-३-४-५ ६-७-८-६--१०-११-१४ भाग, परीक्षा- 
मुखसूत्र प्रवचन १-२शैभाग, आत्माचुशासनगप्रवचन प्रथम भाग १॥), द्वितीय 
भाग १॥७ तृतीय मांग १) चतुर्थ भाग १) ४-5 साग। समाधितन्त्रप्रवचत्त 
१-२-३-४ सागा। इष्टोपदेश प्रवचन ९-९२ भाग। घोडशभाषत्ना प्रवचन १-२ 
भाग, पद्चास्तिकायप्रवबचन २-२-३-४-४-६ भाग; भक्‍तामरस्तोन्न प्रवचन; 
घानाणंष प्रबचन १-२-३-४-४-६ -७ ८घ-६-१०-११-१२-१३-१४ साग'। 

३. विज्ञान सेट-- जीवस्थानचर्चा १॥), ससस्थाससूत्र प्रथम स्कन्ध 
२), द्वितीय स्कन्‍्ध *॥)+ तृतीय स्कन्‍्ध १॥॥), चतुर्थ स्कन्ध १॥॥); पश्चस 
स्कन्ध १॥॥); पछ्ठ रुकन्‍ध १॥॥), सप्तस स्कन्ध १४) अष्टम-लदस-द्शमस्कन्ध) 
समस्थानसूत्रविषयदर्पण ६२पे., जीवसंदर्शन १६पै०, सिद्धान्तशब्दा एंबसूची 
३१ पै०, सहजासन्द स्वाध्याय चर्चा, चर्चा समाधाल, समस्थानसूत्र सुल), 
सिद्धान्त शब्दाणंब १-२-३ प्ाग | 
४, विद्या सेद--शिशुधमबोघ प्रथमभाग १० पे०, द्वि० भाग१४ पे०, 

धर्मबोघ पूर्बाद्ध १० प०, धर्मबोध उत्तराद्ध ४० प०) छहृढाला सार्थ ३१ पै०, 
तत्त्वा्थसूत्रटीका २), द्रव्यसग्रह साथ २७ पे०, लघु अध्यात्मचचा ४० पै० 
अध्यात्मसूत्र साथ २५ पे०, लघु जीवस्थानचर्चा १); गुणप्थातदर्पण ७४पे०, 
अध्यात्मसहस््री २) सिद्धान्तमातेण्ड, चारित्रसातंण्ड, दशर्नाध्यात्मदर्शन | 

४. द्रेकट लेट--आत्मकीतंन हिन्दी इग्लिश ९ पे०, वास्तविकता हिन्दी 
इग्लिश ६ प०, अपनी बातचीत हिन्दी इस्लिश ६ प० सासायिकपाठ ६पें०, 
स्वानुमब १ रेपे०, धर्म १०पे०, सेराधर्म १०पे, प्रक्ृविद्या १९प., ज्ञान-विज्ञान, 
योग्य आहार, बचनात्ताप) नह्यचर्य, निष्करामकर्मयोण, अध्यात्मयोग, प्रभु- 
स्वरूप, निष्पक्ष जीवन) सात्तिविकता; समाधिमरण॥ कष्ट केसे छूटें ९ 

उक्त ५ सेटके अतिरिक्त पुज्याचार्य घ अन्य लेखकोंके निम्नलिखित ग्रन्थ 
भी हैं। जिस सेटका नास पावन सेट ह-- श्री समयसार आत्मख्याति टीका 
सहित २), श्रीम्रवचनसार तत्त्व प्रदीषिका टीका सहित १॥); श्रेज्नोक्यतिलफ 
विधान पू्वोर््ध ४), उत्तराद्ध ४; झृतिकर्म ३), सरल जैन रामायण प्रथम 
भाग ३े)) सूक्तिसंग्रह २७ प०, श्रावक्षप्रतिक्रण १२ पै०, जीवन माफ़ी 
६ प० एक भज्ञक ६ पे०, आत्मकी तनका इतिहास | 


आत्म #्रातंनत हि 


शान्तमूर्ति न्‍्यायतोथ पृ-य श्री मनोहरजी पर्णी “सहजानन्द” क्ष्वाराज 
द्वारा रचित 


हूं स्वृतन्त्र निश्चल निष्काम । ज्ञाता द्रष्टा आतमराम ॥टेक। 


में बह हू नो हैं भगवान , जो मैं हू वह हैं भगवान 
अन्तर यही ऊपरी ज्ञान , वे विराग यहाँ राग वितान ॥ 


[२ | 
मम स्वरूप हे सिद्ध समान , अमित शक्ति सुख ज्ञान निधान । 
किन्तु आशवश खोया ज्ञान , वना भिखारी निपट अजान ॥ 


[३ ] 
सुख दुख दावा कोई न आन , मोह राग रुप दुख की खान । 
निजको निज परको पर जान , फिर दुखका नहिं लेश निदान ॥| 


[४ | 
जिन शिव ईश्वर ब्रक्षा राम , विष्णु घुद्ध हरि जिसके नाम । 
राग त्यागि पहुँच” निमरधाम , आ्राकुलताका फिर क्या काम ॥ 
[४ | 
होता स्वयं जगत परिणाम , में जगका करता क्‍या काम, 


दूर इठो परकृत परिणाम , 'सहजानन्द! रहूँ अमिराम| 
के अहिसा परमो धर्म ६ 


